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Introduction. 

Les evenements dramatiques en ce debut de troisieme 
millenaire, ont ramene sur le devant de la scene politique des 
interrogations existentielles sur le sens de la vie, la fragility de 
I’etre devant la nature (tsunami indonesien et japonais, 
tremblement de terre en Haiti). On croyait notre civilisation 
indifferente de plus en plus au phenomene religieux et nous 
voila soudainement force, entre autres par de nouvelles 
guerres incessantes, a nous questionner sur des notions de 
Bien et de Mai, et contre toute attente, a s’interroger sur I’idee 
de Dieu. 

Eh oui ! Dieu ! Ce mot que tant de gens ont voulu rayer de leur 
vocabulaire, ce concept que plusieurs ont voulu eliminer de leur 
pensee, cette idee tellement chargee d’emotions et 
d’intransigeances, a I’origine de tant de divisions et d’atrocites 
mais aussi de felicite ; Dieu est de retour et continue d’alimenter 
des croyances d’une redoutable efficacite. Car, qu’on le veuille 
ou non, le monde reste gouverne, malgre la separation de 
I’Eglise et de I’etat en democratic, par des principes 
intrinsequement relies a la religion et cette realite concerne 
meme I’incroyant. Si bien que la question ici debattue n’est pas 
de savoir si Dieu existe ou non mais bien de comprendre 
comme un tel concept est apparu a la conscience humaine et 
qu’est ce que Ton en a fait, quelles representations avons-nous 
choisies et adoptees au sein des differentes cultures pour 
I’exprimer, finalement saisir I’incroyable filiation entre toutes les 
grandes religions du monde moteur de I’extraordinaire 
continuity historique de Dieu a travers les siecles jusqu’a la 
science moderne de la Relativity de Einstein et de la 



Mecanique quantique de Planck. Car independamment de son 
existence ou non, Dieu reste une representation, des 
representations, devrais-je dire, puisque pres de 85 % de 
I’humanite de cultures differentes y croit plus ou moins avec 
ferveur et le celebre via d’innombrables rituels. 

Une chose est sure, I’homme, des sa naissance a nos jours, a 
toujours ete a la recherche d’une presence metaphysique 
comme reponse a sa presence sur terre et donnant un sens a 
sa vie. Jung, le premier, fait remarquer que la spirituality est le 
centre de la vie psychique, c’est elle qui donne du sens a la vie. 
En effet, il remarque, par I’etude des archetypes et des 
mythologies universelles, qu’il n’existe pas d’epoque ou la 
spirituality fut absente du destin de I’homme. De tous temps, 
elle est au centre des differentes conceptions du monde et d’un 
systeme de valeur correspondant a chacune. L’histoire de 
I’humanite nous apprend alors que la representation de Dieu 
n’est pas statique mais dynamique, qu’elle evolue au gre de 
nos connaissances. Dieu est un concept, une idee nomade. 

NOMADEUS 

«L’histoire n’est que 1’evolution de I’idee de Dieu dans 
l’humanite». (Esquinos) 

Des I’Origine, I’homme primitif est confronte a la puissance des 
elements naturels et aux difficultes de sa subsistance. II n’en 
connatt pas les causes mais intuitivement, son instinct de 
survie lui commande de chercher protection. La nature etait 
peuplee de puissances, animaux fabuleux, volcans, 
tremblements de terre, inondations, orages, feux de foret, 
maladies et finalement la mort. Tous ces phenomenes naturels, 
animaux et plantes semblaient anilines d’une force interieure si 
mysterieuse que I’homme archa'fque en vint rapidement a les 
personnaliser sous formes de dieux : dieux de la pluie, du 
soleil, du tonnerre, etc. 



De I’unicellulaire au binaire (biologie) 



Ce besoin de representation au depart des forces inconnues 
evoluerent par la suite de la mythologie a la croyance, croyance 
que, par des rites et des sacrifices precis, I’homme pouvait non 
seulement apaiser la «colere» des dieux mais pouvait 
egalement, en pronongant des paroles magiques, 
communiquer avec eux et plus encore en acquerir le statut, la 
puissance. Les dieux pouvaient ainsi delegues leurs pouvoirs 
aux hommes ; une fois I’homme investi de ces pouvoirs peut 
commencer la spirituality. Cette conviction d’appropriation de la 
puissance divine devint, dans la conscience collective, une 
verite, une religion. Associee a une religion supportee par un 
groupe ethnique precis, la representation Dieu vint a refleter la 
conviction des valeurs du groupe, I’homme delesta Dieu de sa 
neutrality et fit du «dieu nature» et du «dieu cosmique» un 
«dieu moral» et surtout tribal. Un prophete de grande 
envergure viendra annoncer le passage du dieu tribal vers la 
destinee plus totalisante du dieu universel, transcendant toutes 
les divisions ethniques pour rejoindre I’intimite de I’etre. Suivra 
la trahison de la prophetie par ceux-la memes qu’il est venu 
sauver par son sacrifice ; le dieu, pere universel, recupere par 
la politique des hommes muta alors en un dieu imperial, en un 
dieu monarchique et finalement en un dieu etatique ou national. 

Le debut du XXe siecle marque un retour inattendu de la 
conception du «dieu cosmique» grace au travaux des 
physiciens de la relativity et de la mecanique quantique. Mais 
avant d’y arriver, nous devons saisir comment I’ere du «dieu 
tribal» s’est constitute et surtout comprendre pourquoi ce «dieu 
moral» affecte toujours la destinee de I’homme. Une fois ce 
constat etabli, nous pourrons alors plus sainement aborder 
cette «mise a jour» du Dieu cosmique revele par la science 
moderne. 

Debut 



Au “commencement” etait le Chaos, I’espace/temps primordial 
ou regne I’indifferenciation des elements. Sur terre, c’est I’ere 
des eaux originelles ou se cache I’infini des possibles, le germe 
des germes, toutes les promesses de developpement, ou eclos 
le vivifiant monde unicellulaire. Pendant plusieurs milliards 
d’annees, le vivant fera des bonds de plus en plus complexe 
pour se diversifier : le passage de I’unicellulaire au binaire, 
passage de I’invertebre aux vertebras, etc. Au Devonien, voila 
maintenant 400 millions d’annees, un evenement, aux 
probabilites infinies, se produit : un poisson, I’esthenopterone 
foordi, (Voir Parc Canada miguasha) amorce sa sortie des eaux 
et se retrouve dans un milieu totalement different ou des 
fougeres, entre autres, atteignent plus de 30 metres de hauteur. 
La derive des continents vient a peine de commencer. Tous les 
continents sont reunis en une masse compacte sous 
I’Equateur. Plus incroyable encore, en plus de respirer, notre 
premier ancetre se deplace en s’appuyant sur des os articules 
(nos membres, pattes et avant bras actuels). Oui, I’homme 
descend bien du poisson et revolution pendant plusieurs autres 
millions d’annees, se complexifiera davantage : amphibiens, 
dinosaures, oiseaux, primates et finalement I’Australopitheque 
arboricole, notre ancetre. 

Nous devons notre existence a notre perception des couleurs. 
Elle fait partie integrante des fonctions mises en marche par 
1’evolution pour garantir notre survie. Notre champ de vision se 
situe entre 400-800 nanometres depuis des millions d’annees, 
depuis I’ere de nos ancetres australopitheques arboricoles. 
Pourquoi voyons-nous les couleurs specifiques a ce champ ? 
En effet certains animaux voient les infrarouges, au dela de 800 
nanometres, d’autres les ultraviolets, en dega de 400, pas 
nous. Les insectes, principalement les papillons, reconnaissent 
une large gamme de couleurs tandis les animaux nocturnes 
dont une grande partie des mammiferes et les herbivores 



diurnes distinguent une gamme restreinte. Seuls les primates 
et les hominides font exceptions, ils sont frugivores et, comme 
les papillons, doivent percevoir une gamme elargie de couleurs 
et de formes qui correspondent aux fruits qu’ils ont besoin de 
consommer pour vivre et a ceux qu’ils doivent rejeter car 
dangereux ou toxiques pour leur sante. Nous percevons done 
les couleurs et les formes en fonction de notre strategie 
d’exploitation des ressources naturelles qui assure notre survie. 
De plus, nous «colorons» les autres animaux et vegetaux de la 
creation en fonction de leur utilite ou non, de leur dangerosite 
ou non, sans parler de (’utilisation des parures eclatantes entre 
animaux de la meme espece a des fins de reproduction. Les 
couleurs pergues par les hominides ont une signification 
cruciale pour leur existence propre : nous percevons des 
intensites lumineuses que nous organisons en signes utiles 
pour notre survie. Les couleurs se manifestent grace a nos 
organes de perception congues en fonction des necessites de 
1’evolution. Chez tous les animaux, le spectre visible s’etend du 
bleu au rouge. La chlorophylle que nous voyons verte, absorbe 
les rayonnements bleus et rouges. Cela veut dire que la 
photosynthese a la base de toute vie sur terre se situe dans 
une fenetre qui correspond exactement a celle des possibilites 
visuelles des animaux. La couleur est essentiellement une 
lumiere organisee qui n’est perceptible que par des etres 
organises. 

Dieu/Nature : la Terre-Mere 

C’est I’ere de I’errance ; errance de I’Australopitheque 
primordial de 7 a 2 millions d’annees. Pendant des millenaires, 
I’Australopitheque fut essentiellement vegetarien et vivra une 
errance de la cueillette, se deplagant d’un endroit a I’autre a la 
recherche de la nourriture necessaire. Cette activite etait 
essentiellement individualiste, chacun etant responsable de sa 
survie. Nous pouvons parler ici d’une relative coexistence 
pacifique entre les groupes hominides dans un monde 



totalement cruel. L’agressivite etait essentiellement de nature 
defensive. (Chatwin) II s’agit de s’imaginer notre ancetre 
arboricole vivant dans un environnement de predateurs 
carnivores, pour comprendre qu’il soit regulierement attaque et 
que toute son agressivite de vegetarien soit pointee vers la 
defense pour sa survie. On pense aussi a I’agressivite 
defensive de la mere protegeant sa progeniture. 

C’est I’ere du matriarcat centre autour de la femelle, car non 
seulement, elle donne la vie mais surtout, elle la protege, elle 
est la garantie de 1’evolution de I’espece. Cette ere matriarcale 
durera pres de 5 millions d’annees, duree plusieurs fois 
superieure a celle du patriarcat qui date lui d’environ 2 millions 
d’annees jusqu’a nos jours. Le regime alimentaire matriarcal 
est essentiellement base sur le vegetarisme (la cueillette) 
tandis que celui du patriarcat est axe principalement sur la 
viande (la chasse). La femelle sera de tout temps associee au 
monde vegetal, a la terre nourriciere, a I’agriculture, a la 
fecondite de la vie. 

Les periodes de surpopulation dans les groupes 

d’Australopitheques vegetariens enclenchaient des 

mecanismes de regularisation dont le principal etait I’exclusion 
sociale des jeunes males, par le male alpha, classes comme 
surnumeraires et pousses a vivre aux limites du territoire 
revendique par le groupe. Ces «superflus» n’ont pas acces aux 
ressources alimentaires du groupe, ni acces aux femelles pour 
I’accouplement. Non-reproducteurs, les superflus, souvent 
solitaires, prives de la protection du groupe, subissent 
cruellement les menaces du monde exterieur et sont plus 
exposes a devenir la proie de feroces predateurs carnassiers. 
Exclus egalement des territoires nourriciers ou abondent les 
ressources, ils font face souvent a la disette si bien qu’ils 
doivent regulierement parcourir de longue distance pour 
satisfaire leur besoin. 



«Le chemin se fait en cheminant» 

Puisqu’ils ne peuvent plus compter sur le groupe pour les aider 
et les soutenir, ils sont condamnes a reformer avec les autres 
exclus une nouvelle communaute susceptible de pourvoir a leur 
besoin. Parce que jeunes, ces superflus sont plus aptes a 
experimenter de nouveaux comportements et ont souvent le 
loisir d’observer le comportement des predateurs afin de mieux 
se proteger contre eux. 

Dans I’ensemble, ils decouvrent ainsi non seulement des 
nouveaux comportements mais aussi de nouveaux aliments. 
En periode de famine, ils n’hesitent pas a aller gouter aux 
carcasses d’animaux delaisses par les carnassiers. D’abord 
accidentels, ces comportements deviennent progressivement 
habituels : piller le nid des oiseaux pour y derober les oeufs ou 
devorer les oisillons, manger le placenta et les foetus avortes 
naturellement, consommer de jeunes animaux naissants. Ainsi 
se met en place un regime alimentaire de remplacement qui 
deviendra rapidement complementaire au vegetarisme initial. 

Lorsque des changements climatiques importants comme les 
glaciations se pointent a I’horizon, surviennent alors avec eux 
des perturbations qui bouleversent tout I’ecosysteme de la flore 
et de la faune : les strictes carnassiers meurent de la rarete des 
animaux, les strictes vegetariens meurent de la penurie des 
plantes et fruits, seuls les superflus, a la fois carnivores et 
vegetariens, ont su s’adapter au nouvelles conditions 
environnementales. Les exclus sont devenus les dominants 
d’un nouveau paradigme existentiel, ils forment des 
communautes «du futur» et adoptent des comportements tels 
que Taction directe de predation en groupe, ancetre de la 
chasse. Ainsi, tout s’est passe comme si les mecanismes 
d’exclusion avaient «programmes» les mecanismes 
transformateurs qui ont permis la naissance des hominiens. En 
somme, les marginaux ont sauve notre espece de I’extinction 



naturelle en lui offrant un meilleur equilibre ecologique qui a 
accru notre autonomie vis-a-vis le milieu naturel ambiant. 
(Moscovici, 1994) 

Des differentes families d’Australopitheques, seule la lignee de 
I’Australopitheque africanus et ses descendants comme Homo 
habilis, Homo erectus, Homme de Neandertal et finalement 
Homo sapiens appele aussi Cro-Magnon integrant la viande a 
leur menu; devenant ainsi omnivores. L’integration de la viande 
dans leur regime alimentaire est d’une importance capitale 
dans I’histoire de revolution et marque les debuts de la chasse 
apres une longue periode de charognerie dont le cannibalisme. 
En effet, seule la lignee de I’Australopitheque omnivore (Homo 
habilis) survivra; les vegetariens stricts disparaitront, 
incapables de compenser les effets nefastes des periodes de 
glaciation sur les plantes qui les nourrissaient; affaiblis, ils 
deviennent des proies faciles pour les carnivores. Homo habilis 
doit sa survie aussi a un changement anatomique majeur : 
I’allongement des jambes qui lui permet d’atteindre 
eventuellement la station debout, liberant ainsi les mains vers 
d’autres occupations. Son seul code de “conduite” est la nature, 
il est le langage de la nature ou tout se joue au niveau des 
instincts et des comportements innes. De vegetarien a 
omnivore done aussi carnivore, il adapte son comportement a 
son nouveau regime alimentaire et adopte la chasse comme 
autre moyen de subsistance. 

Pour la premiere fois, peut-etre, une activity (la chasse) requiert 
la cooperation des membres du groupe en vue d’un objectif 
precis et I’association dans le partage du gibier abattu. Ainsi 
naitra la notion de groupe, de tribu ou si Ton prefere de la 
sociability necessaire a I’attaque mais aussi a la defense contre 
les autres predateurs. 

L’arrivee de la viande dans le regime alimentaire introduit dans 
le comportement I’agressivite offensive necessaire a I’attaque 



du gibier (predation) qui vient completer I’agressivite defensive 
des arboricoles vegetariens. Dorenavant, le developpement de 
I’agressivite chez I’Australopitheque suivra les regies de la 
chasse. On assiste ainsi pour la premiere fois a un partage des 
taches I’agressivite maternelle defensive servira 
principalement a proteger le camp et les nouveaux-nes et 
cueillir les baies, les noix, les tubercules et les fruits pendant 
que le male predateur chassera; bien que la femelle puisse 
participer parfois a I’effort de predation par la chasse aux petits 
gibiers aux alentours du camp de base, (ici point de sexisme, 
I’agressivite de la femelle etant identique a celle du male en 
intensite du moins) 

Mais avant d’y arriver, tout un processus evolutif, reparti sur des 
centaines de milliers d’annees, a du se realiser comme le 
passage a la station debout qui facilite la course, la creation 
d’outils par le developpement d’un cerveau capable aussi de 
memoriser des concepts abstraits necessaires a la planification 
(de la chasse) et leur transmission par un mode de 
communication rudimentaire, bref, I’emergence de I’esprit par 
lequel il peut agir de maniere previsible sur I’environnement et 
pressentir les forces qui regissent la nature, le cosmos et 
I’emergence des archetypes fondamentaux comme 
hieroglyphes de I’inconscient. 

Avec la chasse, le cerveau de I’Australopitheque double de 
volume, non pas du jour au lendemain, mais repartie sur 
quelques centaines de milliers, voire millions d’annees. (A cette 
epoque, on prenait le temps necessaire pour bien faire les 
choses). Patiemment, I’Australopitheque desavantage par la 
nature, creera, a partir d’os (couteaux, massue) et de branches 
(sagaie), les armes necessaires a sa survie. Sans les armes, il 
est fort a parier que nous n’existerions pas. Car les hordes de 
la prehistoire vivent dans un monde de terreur et de cruaute 
sans merci ou la mort etait non-pensee, elle arrivait tout a coup, 
«tuer pour vivre» point final. L’Australopitheque avait peur, oui ! 



par instinct mais la peur de mourir n’existait pas. 

« Avec I’Australopitheque (Homo Habilis), entre 3 million et 1 million d’an- 
nees, les premiers outils apparaissent, traces d’un comportement tech- 
nique, exterieure a I’anatomie. La reproduction des memes gestes organ- 
ises en sequences logiques et efficaces prouve I’existence des premiers 
concepts. La manipulation et I’usage de ces outils formaient un moteur a 
I’enchaTnement des idees. On retrouve des restes de chasse et de ramas- 
sage montrant I’observation et la prevision du comportement animal. En 
particulier des abris amenages indiquent I’existence d’un lieu de retrou- 
vailles, d’un endroit protege ou les jeunes pouvaient etre eduques et les 
femmes nourries par les chasseurs, Ceci implique I’existence de proces- 
sus d’apprentissage prolonge par rapport aux autres primates done d’un 
mode educatif permettant la transmission d’un comportement social 
acquis. Les elements aux origines des premieres experiences meta- 
physiques etaient done presents : I’emergence de la conscience entraT- 
nant la creation (la revelation) de son equivalent dans le domaine sacre 
(inconscient) inaccessible par la raison». (Bernard G. Campbell ed., 
Humankind emerging, 4e ed., Boston-Toronto, 1983, p. 228) 

Si bien que I’outil est indissociable du sacre. Non seulement, il 
assure la survie et le developpement de I’espece mais il produit 
tout un univers de relations mythico-religieuses, ne serais-ce 
que la maitrise de la distance par le lance de la sagaie, qui 
nourrit I’imagination creatrice. L’anthropologue economiste 
Marshall Sahlins (1972) estime que «le chasseur-ceuilleur 
pouvait amasser ce qui etait requis pour vivre (nourriture, abri, 
plantes medicinales, outils) apres quinze heures d’effort par 
semaine; ainsi le reste de son temps il I’utilisait librement pour 
le jeu et le repos. Telle etait la societe d’abondance originelle.» 
Notre ancetre avait done le temps de jouer mais aussi de se 
concentrer et de reflechir sur sa condition et surtout 
d’experimenter. (Rasmussen, 2004) 

Au paleolithique, deux strategies de survie sont presentes chez 
les hominiens : I’attaque associee au male et la defense 
associee a la femelle, toutes deux, exprimees avec la meme 
intensite agressive. Pendant que le male exprime sa puissance 
dans I’acte sexuel, la femelle se decouvre un pouvoir cache 



inedit, par I’acte sexuel, elle controle I’agressivite du male, elle 
I’assouvit completement et donne la vie; la femelle decouvre le 
role (seduction) de ces attributs sexuels, de son corps, de sa 
maternite comme puissance universelle. 

“En d’autres termes : la defense n’est pas autre chose qu’une 
demarche strategique ou tactique visant a aneantir I’adversaire, 
de meme que I’attaque directe, a ceci pres que la defense est 
une forme de guerre plus puissante que I’attaque. (C. von 
Clausewitz, De la guerre, Ulstein ed., Vienne, 1981, p.360). 

Sans etre plus puissante que I’attaque, mais plutot equivalente, 
cette strategie de defense de la femelle est neanmoins 
employee abondamment a I’interieur du groupe (entre 
hominides) et a I’exterieur du groupe comme mecanisme de 
defense contre I’attaque de d’autres especes. 

« A quel point le comportement de I’homme et de la femme est 
specifiquement determine par leur corps et diverge, I’un oriente 
vers I’agression et I’autre vers la protection maternelle, c’est ce 
que montre leurs reactions instinctives en cas de menace (...). 
L’equivalent feminin (defense) en est a I’evidence le geste 
d’apaisement consistant a presenter les seins denudes, qui a 
ete decrit notamment de la fagon suivante : « Une femme 
aborigene du Nord australien etait en train de faire cuire un 
serpent, lorsqu’elle fut surprise par une patrouille de Blancs. 
Epouvantee, elle redressa ses seins et projeta du lait. Quand 
on lui demanda par la suite pourquoi elle avait fait cela, elle 
declara qu’elle avait voulu montrer qu’elle etait mere, afin que 
I’on ne lui fit pas de mal. Montrer ses seins, voire en faire jaillir 
le lait, c’est selon toute apparence le plus pressant appel : c’est 
la maternite meme qui manifeste de maniere demonstrative et 
demande que soit epargnee la vie, menacee de destruction a 
sa racine si I’appel n’est pas entendu. (...) Quoiqu’il en soit, la 
distribution instinctive des roles entre I’homme et la femme en 
cas de danger merite la plus grande attention : alors que les 



hommes reagissent par des mimiques menagantes et 
agressives (phalliques), les femmes le font par des gestes 
d’apaisement et de soumission ». (Eibl-Eibesfeldt, 
Menschenforschung, p. 1 66-1 67, in note 47, Drewermann, 
Spirale de la peur, lie partie, p.320. 

On ne manque pas ici de s’interroger et de se demander : En 
quoi la strategie de defense et la soumission feminine 
represente-t-elle une puissance universelle associee a la 
maternite ? Tout est affaire de perception dirait le philosophe. 
Bien sur imbu de sa puissance et de sa force physique, le male 
archai'que interprete I’acte de soumission feminine comme 
consequence de sa force physique, de son agressivite. Et il a 
raison car la femelle a un devoir primordial envers la nature, 
celui de transmettre la vie avec les meilleures chances de 
reussite : pour etre seduite (consentante) le rituel “d’amour” du 
male se doit d’etre viril; une sorte d’assurance pour elle que la 
marchandise proposee n’est pas passee date. 

Mais si on quitte le monde physique pour le monde psychique, 
on peut acceder a une toute autre lecture. Et si I’acte de 
soumission etait plutot un acte sacrificiel d’abandon. Par son 
sacrifice, la femme apaise I’agressivite du male et c’est toute 
I’harmonie du groupe qui est ainsi preservee. Par son sacrifice, 
la femelle preserve non seulement le groupe de I’agressivite du 
male par son absorption a I’interieur de sa chair (penetration du 
penis) mais aussi sauve le monde, sauve I’harmonie naturelle, 
finalement elle sauve la vie elle-meme de la mort par sa 
fecondite. Imaginons maintenant, une societe et une religion 
strictement matriarcale pour comprendre que ce sacrifice de la 
femme serait interprete comme mythe fondamental de la 
Redemption : son sacrifice sauve I’humanite; bref, elle serait le 
Christ (la «Christesse») en croix, le sauveur mythique de 
I’humanite qui se soumet, s’abandonne (comme la femme) a la 
volonte des hommes. 



Toutes les civilisations ont elabore un mythe de redemption, par 
exemple Vishnu (Inde), Mithra (Iran) etc. voire livre des 
sagesses - enlevement. Cette doctrine du salut par la 
Redemption, par la venue du sauveur s’appelle la soteriologie 
et tout laisse a penser que I’essence de la doctrine 
soteriologique est eminamment feminine. On peut meme 
penser correctement en affirmant que la societe et la religion de 
type patriarcal, a recuperer (andropocentrisme) ce mythe 
fondateur de I’humanite a son seul profit en le transposant en 
I’homme. Comment et Pourquoi ? 

Nous I’avons vu precedemment I’emergence de la conscience, 
du moi, du processus d’individuation n’est pas sans 
consequence, au contraire. Comme le monde physique, 
naturel, possede sa panoplie de maladies, I’homme decouvre 
que le monde psychique a aussi les siennes. L’homme et la 
femme decouvrent done avec effroi leur maladie psychique 
fondamentale, leur nevrose commune, le mal radical du genre 
humain : la peur, la peur de I’alterite, la peur de I’autre. 

Depuis Homo erectus, deux grandes conceptions mythiques de 
I’univers s’affrontent : la conscience de I’acte de chasse et des 
forces qui s’en degagent ouvrent la voie aux explications 
metaphysiques primordiales: 1) I’harmonie naturelle universelle 
de toutes les especes animales et vegetales devant la vie et la 
mort (inne) 2) la puissance de I’hominide sur les autres especes 
par la connaissance (acquis) du phenomene de mise a mort. 

Cette bipolarite du monde, harmonie versus puissance (Yin- 
Yang) se retrouve done incarnee dans la puissance de I’homme 
par la connaissance des forces de la mort versus la puissance 
de la femme par la connaissance des forces de la vie; instinct 
de vie versus instinct de mort. Pour respecter la philosophie du 
Yin-Yang et les donnees de la psychologie moderne, il est bon 
ici de preciser que I’instinct de vie et de mort est present dans 
chaque etre, homme ou femme. Aristophane a raison « A 



I’origine les etres etaient spheriques » hommes et femmes 
forment un tout a I’image du jaune et du blanc de I’oeuf sauf que 
I’homme, au cours des siecles a venir, actualisera davantage 
les forces de la puissance (animus) et la femme, davantage les 
forces de I’harmonie (anima). Progressivement s’installeront la 
division, la rupture. 

Partenaires dans la vie naturelle (procreation), I’homme et la 
femme sont rivaux dans leur vie psychique (la peur). “La guerre 
des sexes” peut commencer. Et pour ce faire, I’homme sortira 
I’artillerie lourde et exercera sa puissance nouvelle a conquerir 
(desir) a la fois la nature (environnement) et la force psychique, 
mythique de la feminite en acquerant de generations en 
generations plus en plus de puissance et de pouvoir envers 
cette entite menagante : la femme-nature. Car ne I’oublions 
pas, la femme represente un important centre de pouvoir vis a 
vis duquel I’animus envieux imposera de severes contraintes. 

Tabous sexuels et rites d’initiation seront mis en place a cette 
fin. Allons done jeter un coup d’oeil pour voir ce qu’il se passe a 
I’interieur de la mysterieuse caverne, I’antre des chasseurs. 

Le symbole de la caverne est assez evident, e’est la matrice de 
la deuxieme naissance des males. Les jeunes inities y 
apprennent que deux activites fondamentales assurent la 
survie du groupe : la chasse qui produit de la nourriture et la 
copulation qui produit des enfants. La domination du chasseur 
sur I’animal est lue comme la resultante d’une possession 
sexuelle; d’ou notamment I’equation blessure = vulve dans les 
representations symboliques de I’art parietal du Paleolithique 
superieur. Cette possession sexuelle sera transferee vers la 
femme qui a son tour subira I’interdit de la caverne sous 
pretexte d’eviter les relations adulteres et incestueuses avec 
I’animal mythique. L’homme ainsi possede a la fois les 
puissances animales et controle les actes de fecondite 
feminins. 



L’ere de I’Homo erectus 

Paleolithique inferieur - 1,5 a 0,3 millions d’annees 

Pendant cette periode, la chasse aux gros gibiers ( bisons, 
aurochs, mammouths) est attestee et requiere une planification 
et des techniques elaborees. La conscience de I’acte de 
chasse et des forces qui s’en degagent (maTtrise de la vie et de 
la mort) ouvrent la voie aux explications metaphysiques 
primordiales : 1) I’harmonie naturelle universelle de toutes les 
especes animales et vegetales (diversity) devant la vie et la 
mort, 2) la puissance de I’hominide sur les autres especes par 
la connaissance du phenomene de mise a mort. A partir de cet 
“instant”, I’homme, jusqu’a nos jours, sera hante, tourmente par 
ce choix entre harmonie (ecologie) et puissance (exploitation); 
c’est I’origine du concept “de la connaissance du bien et du 
mal” de la Genese. Car c’est bien par la conscience de la mort 
animale que I’homme se singularise et quitte I’animalite. (La 
tauromachie illustre bien I’affranchissement de I’homme de la 
nature par le rituel de la mise a mort du taureau). 

Parallelement, le sacrifice de I’animal propulse celui-ci dans le 
domaine du sacre revele par la mort. On assiste done au debut 
de la conception du Dieu/nature et du totem collectif de I’animal 
sacralise, exemple: le clan de I’Ours des cavernes; le totem 
collectif comme archetype primitif et fondamental de la notion 
de Dieu. 

Ainsi I’animisme accorde foi aux ames presentes en toutes 
choses, suivra la croyance polytheiste totemique en des dieux 
multiples issus de la nature vegetale ou animale. Mais bien 
avant I’apparition de ces concepts, le primitif, a la recherche 
d’un sens global, developpa sans doute I’idee de Providence 
comme puissance de la creation. Et de cette Providence 
mysterieuse, forte et bonne mais souvent menagante, 
gouvernant a la fois les phenomenes naturels (saisons, 



tempetes, tonnerre, etc.) et les destinees humaines (quete de 
la nourriture, fertility, naissance, mort), de cette Providence, 
dis-je, sont nes des entites premierement floues qui, par la 
suite, evoluerent en esprits ou fantomes particulierement 
identifiables aux phenomenes bons ou mauvais de I’existence. 

Aparte : II ne s’agit pas ici de se demander si Dieu a cree ou 
non I’Univers mais plutot de comprendre, et ce, que Ton soit 
creationniste, evolutionniste ou athee, comment la notion de 
Dieu s’est manifestee a I’homme; on parle ici de spirituality et 
par la suite de religion. 

Des les Origines, une insatisfaction profonde saisit les premiers 
hominides et les pousse au depassement de leur condition. 
Entoure d’une nature «hostile», I’homme a peur et cherche a 
proteger son integrity physique et celle des membres de son 
espece. Acela, s’ajoute la conscience d’un manque d’etre, d’un 
deficit de sens, une incompletude qui donnera I’impulsion 
initiale a la quete spirituelle. 

Comme nous, aujourd’hui, notre ancetre archaique se trouvait 
confronte a I’enigme de I’existence, a I’apparente absurdity de 
la vie condamnee a I’ultime decheance de la mort. A partir du 
constat universel de I’apparente absurdity de la destinee 
humaine, emergeront du neant des concepts qui evoqueront 
des voies possibles de bonheur, de delivrance et meme de 
salut. A I’oppose, des forces malefiques verront le jour et nous 
rappellerons le drame de I’ame humaine qui a chute dans la 
creation. 

Force est de constater que les voies du Bien et du Mal ont 
comme fondement la terrible souffrance de I’ame humaine et 
I’homme dans sa quete d’accomplissement ne pourra passer a 
cote de la profonde douleur issue de sa condition. C’est tout le 
sens du chemin spirituel : «etre ou ne pas etre». 



Ainsi s’explique le modele «evolutionniste» de I’histoire de la 
spirituality composee de trois phases distinctes : la spirituality 
archai'que, les religions antiques et la metaphysique des 
sciences modernes. A chaque etape, I’homme, au gre de ses 
connaissances du moment, cherchant reponse a la seule et 
unique question qui le tourmente : comment apaiser les 
puissances de la nature, les souffrances de la vie et surtout 
comprendre la mort. 

Les civilisations archai'ques pense le monde comme une entite 
ou la nature ne cesse d’aneantir ce qu’elle engendre tel est le 
sens du cycle de la vie et de la mort. 

«Ce n’est pas la vie qui importe a la nature, mais un equilibre entre la vie 
et la mort et celui qui n’accepte pas la mort comme condition de la vie, ne 
saura jamais consentir a la nature». (Eugen Drewermann, le Progres 
meurtrier, Edition Stock, Paris, 1981, p.88) 

Aparte. Cette conception de la duality vie/mort sera reprise plus 
tard par Anaximandre, philosophe grec au Ve siecle avant J.C. 
qui affirma alors que «toutes choses proviendraient de I’lnfini 
vers lequel elles retourneraient sous I’effet de la corruption)). La 
corruption symbolisant la lente degradation de la vie vers la 
mort. 

Les etudes sur le sujet de J.G Frazer publiees dans Le Rameau 
d’or, nous montrent comment les humains ont toujours 
eprouves de la tristesse et meme de la culpability a chaque fois 
qu’ils doivent recourir a la mise a mort d’animaux ou de plantes 
doues de sentiments et d’intelligence comme les hommes. On 
peut comprendre que nos ancetres aient pu craindre la 
vengeance des esprits arraches a la vie et que seul des rituels 
precis et adaptes a divinite offensee pouvaient temoigner de la 
peine ressentie. 

Intimement relie au monde psychique de I’inconscient, la mort 
de I’animal-dieu se ritualise en actes mythiques afin d’apaiser 



les angoisses liees a la mort. Parmi ces actes mythiques, le 
repas rituel ( la Cene), ou la chair et le sang de I’animal 
totemique (Eucharistie) sont partages, permet a Homo erectus 
de participer a la nature “divine” de I’Ours, de canaliser la 
pulsion de I’agressivite mortifere vers la vie : eux-aussi devaient 
mourir, mais en sublimant I’Ours-totem, ils etaient associes a sa 
vie et en mangeant la chair, en buvant le sang de I’animal 
defunt, I’Ours mythique pouvait ainsi renaitre, ressusciter dans 
une vie nouvelle, immortelle par la repetition eternelle du rituel. 
Le rituel devient culte : 

« la conviction qu’une nouvelle vie ne surgit qu’a travers la mort 
sacrificielle » (M. Eliade, Histoire des croyances et des idees religieuses, 
Payot, 1978, p. 327). 

Des etudes comparatives sur les recits archai'ques de 
differentes ethnies independamment du continent, ont toutes 
demontrees : 

«qu’ils partent tous d’une idee centrale, celle d’une divinite qu’on a mise a 
mort et qui, par sa mort a creer I’ordre du monde actuel. (...) L’homme tue 
tous les jours pour se maintenir en vie. II tue les animaux, et il est 
manifeste que toutes les cultures considered - a fort juste titre - la recolte 
des plantes comme une mise a mort. Sans celle-ci, il n’est de vie qui dure 
et c’est peut-etre ainsi qu’il faut comprendre le fait que la premiere mort 
soit liee a un meurtre.» (Jensen cite in Le Mai tome II, p.610-613) 

Celui qui n’a pas encore tue doit tuer pour vivre, malgre la peur 
et la culpability tel est le fondement de la culture, le crime 
originel dont la connaissance, la conscience nous fait homme. 
On a peine a imaginer ce que peut representer I’affrontement 
au corps a corps avec l’ours des cavernes du Paleolithique, 
veritable force de la nature, on a peine a imaginer ce qu’il faut 
de courage, de temerite, de depassement de soi pour 
accomplir un tel exploit. Le depassement de soi face a la mort 
nous convie au desir de la vie eternelle, de I’immortalite, a la 
victoire definitive de I’homme sur la nature, sur sa nature 



mortelle. 

Le premier culte universelle a apparaitre est celui consacre au 
crane humain (culte des ancetres) comme rappel d’un etre mort 
(parent ou ennemi), temoin du passage de la vie a la mort. Ce 
culte est present dans toutes les civilisations et de tout temps 
que Ton pense aux scalps amerindiens, aux tetes dessechees 
des pygmees ou plus recemment aux tetes coupees par la 
guillotine. 

« Ossements desseches, ecoutez la parole de I’Eternel. Ainsi parle le 
Seigneur, I’Eternel, a ces ossements : Je vais faire entrer I’esprit en vous 
et vous revivrez (...). Je regardai et void qu’il se formait sur eux des 
muscles et de la chair ». (Vision d’Ezechiel - 37;1-8 sq) 

Ce premier culte aux morts se materialisera dans la collection 
de cranes (animaux et humains) comme fetiche de protection 
collective (relique). Mais plus encore car ce culte des cranes 
ritualise aussi la pratique du cannibalisme par I’absorption de la 
moelle des os et du cerveaux (la substance divine) avec la 
meme finalite que celle observee dans le sacrifice de I’animal : 
Dieu (animal-totem) et I’homme ne peuvent mourir car leur 
substance ( ce qui est en soi, ce qu’il y a de permanent dans 
les choses et etres qui changent) est continuellement absorbee 
(vie eternelle). 

Seul reste sur ce fait atteste par la paleontologie : Taction de 
I’homme sur les restes de d’autres humains. 

«Divers fragments de cranes humains du paleolithique ancien portent des 
traces d’actions violentes : coups, decoupes. Ms furent de plus retrouves 
disperses parmi des ossements animaux traites de la meme maniere. Les 
explications a cette observation furent nombreuses et fondees sur 
d’abondantes comparaisons ethnographiques ou, souvent un 
«cannibalisme rituel» etait rapporte. (...) Perpetuellement, les exemples 
rencontres frappent sur le meme clou avec insistance : qu’il s’agisse de 
fossiles recuperes, de traitement des morts ou de pratiques des vivants, 
le monde animal est intimement integre, utilise, recupere dans le monde 
mythique de I’homme paleolithique, ici, sous sa forme immediate, directe 



et materielle (les ossements eux-memes), plus tard sous sa forme 
intellectualisee de I’image et du mythe. (...) Cette constatation est a nos 
yeux importantes : elle touche au coeur de I’histoire des religions, le destin 
de I’homme, et montre que la pratique primitive concerne ses vestiges 
eux-meme avant de s’abstraire dans le symbolique (images, verbes, 
transposition semantique ulterieure) » (NDA, I’hostie et le vin (corps du 
Christ) comme symboles modernes du cannibalisme rituel archaique). (M. 
Otte, Prehistoire des Religions, p. 42-55) 

Aparte : II est aujourd’hui prouve que tous les groupes 
humains ont manifesto une devotion envers des etres ou des 
entites surnaturels. Encore aujourd’hui, le culte des ancetres 
joue un role primordial partout en Afrique et domine la vie 
religieuse attestee par les innombrables masques a I’image des 
morts qui accompagnent de nombreux rituels comme les 
naissances, les initiations, les manages et les funerailles ou les 
ancetres livrent des messages ou des avertissements aux 
membres de la famille. L’ancetre est I’acolyte de Dieu et tous 
les membres du clan connaissent par coeur de generation en 
generation le nom des ancetres fonde sur les liens du sang qui 
les relie au Pere premier. D’ailleurs, quelle surprise ont eu les 
premiers missionnaires tournes en ridicule par un vieux Africain 
qui leur declara : «Comment les Blancs peuvent-ils croire en 
Dieu, alors qu’ils sont incapables de reciter la genealogie qui 
les rattache a lui ?» 

La connaissance des techniques de la chasse entraine Homo 
erectus a conquerir de nouveaux territoires en suivant la 
migration des animaux. En quittant son alma mater ; I’Afrique 
(paradis terrestre), Homo erectus entreprend une longue 
periode d’errance (errance de Gilgamesh, d’Adam et Eve) qui 
le conduira vers une conquete, une expansion immense de son 
territoire vers I’Asie jusqu’en Chine, vers I’Europe jusqu’en 
Espagne. Grace a cette expansion prodigieuse, I’espece 
humaine acquiert un bagage fabuleux de connaissance et 
d’adaptation a differents environnements tant climatiques 
qu’alimentaires. Ces nouvelles connaissances disseminees 



dans I’espace correspondent aux fondements des populations 
actuelles ; I’espece humaine se divise en branches raciales 
(modifications anatomiques) et developpe des specificites 
culturelles inherentes a la frequentation des nouveaux 
territoires. (nourritures, habitats, etc,). Le sacre n’echappe pas 
a la diversification des concepts spirituels (totem collectif) 
inherents a la creation de nouveaux clans : clan du Mammouth, 
clan du Lion des montagnes, etc.) (fondement archaique du 
polytheisme) 

L’acquisition de connaissances toujours renouvelees 
commande aussi I’acquisition d’un code nouveau et plus raffine 
de transmission : le langage. Le developpement du langage 
fera faire un bond prodigieux a la transmission des 
connaissances techniques, socioculturelles et spirituelles. On 
peut affirmer que le developpement du langage fut pour le 
mythe archaique, ce que I’invention de I’imprimerie fut au 
christianisme comme mode de transmission du fait religieux. Le 
passage du langage rudimentaire a un systeme plus elabore 
durera plus d’un million d’annee. Pour la premiere fois, I’homme 
peut dire qu’il a une histoire (orale) : 

« les legendes et les mythes s’instituent, se repercutent, se complexifient. 
Ils s’additionnent et constituent, comme pour les autres pratiques, le fruit 
de la tradition, le poids de I’heritage intimement lie aux autres 
composantes culturelles telles les regies sociales ou les pratiques 
techniques. La periode ne peut done pas etre consideree globalement 
comme emergente mais, comme pour les races qui en proviennent, tel un 
puissant processus de longue duree, de vaste ampleur debouchant sur la 
creation des mythes fondamentaux, des croyances les plus universelles 
et les plus profondes : evocation de la vie et de la mort, distinction de 
I’homme et de la nature, cycles de reproduction des saisons, distinction 
sexuelle binaire (male-femelle), modes d’action sur la matiere. Ces 
conceptions mythiques fondamentales, a la rencontre de I’esprit qui 
s’elabore et de I’Univers, imbriquees a la tradition, transporters par des 
milliers de generations au fil de I’emergence de la conscience, furent sans 
doute les axes principaux sur lesquels s’elaboreront les pratiques 
religieuses successives (...)». Marcel Otte, Prehistoire des religions, 



Masson, Paris 1993. 

Bref, par [’integration de rites et de cultes, I’animisme acquiert 
progressivement le caractere du religieux transmissible par le 
langage. Apres I’avenement du langage rudimentaire, un autre 
evenement fondamental marquera la periode du Paleolithique 
inferieur : la decouverte du feu. Encore une fois, une longue 
periode d’observation, d’abstraction, d’essais et d’erreurs fut 
necessaire a sa decouverte. Cette maitrise du feu et son 
maintien pendant des dizaines de millenaires prouvent son 
importance comme archetype fondateur et universel. Le feu est 
lieu de rassemblement ( le foyer, synonyme de demeure) et de 
protection. II illumine la nuit (Lumiere divine venant du del), 
eclaire la caverne, lieu de la naissance de I’art pictural ou se 
concentrera la celebration des rites religieux (Eglise, Mosquee, 
Synagogue, Temple). Le feu a aussi un role catalyseur au sein 
du clan, il unit le groupe, renforce sa solidarity. Mais les 
proprietes inoui'es du feu auront un effet tout aussi inoui' sur la 
conscience : par le feu, non seulement, il maitrise une des 
forces de la creation initiale mais de plus, par la transformation 
de la matiere grace a son habilete avec I’aide du feu il est lui- 
meme createur (Promethee). Encore une fois, on a peine a 
imaginer, la fascination que pouvait representer la combustion 
du feu. On peut facilement par contre penser que I’homme 
archaique a du passer des heures, des centaines d’annees a 
tenter de dechiffrer le mystere. La flamme et la fumee aspirees 
vers la voute celeste, voila les premieres manifestations de la 
transcendance aussi fascinantes que peut representer pour 
nous le decollage d’une navette spatiale s’elangant vers le ciel 
emergeant d’un nuage de flammes et de fumees. 

En tout cas, la conscience de I’homme est investi d’une 
puissance titanesque en comparaison des autres animaux de 
la creation. Comme si I’homme avait eu la pre-science, 
I’intuition de son destin unique celui de posseder la maitrise des 
autres forces de la creation : I’eau, le vent, la terre, bref de 



maitriser la nature. La maitrise du feu marque la rupture entre 
I’homme et I’harmonie naturelle, son ecologie initiale. L’homme 
choisit la puissance de la creation (Vous serez comme des 
Dieux- la Genese) et devra subir eternellement les 
consequences de son premier acte vers la connaissance des 
forces de la nature. 

«La conquete de I’energie, c’est I’histoire de I’humanite. De la conquete 
ancestrale du feu est ne les plus grandes conquetes de I’homme. Pour la 
premiere fois, un etre s’appropria I’environnement pour le transformer en 
source d’energie. A partir de cette date, toute la culture humaine naTtra 
des efforts de I’homme pour transformer, preserver, transmettre ou 
defendre cette energie. De ces efforts naTtront des inventions fabuleuses: 
roue hydraulique, turbine, machine a vapeur, moulin a vent, moteur a gaz, 
fission de I’atome. NaTtront aussi des guerres atroces dans le but de se 
les approprier ou les defendre. Et pourtant I’histoire nous apprend que ces 
guerres furent une erreur. Par le pillage des territoires nourriciers d’Asie et 
d’Afrique, I’empire remain s’appropria plus d’energie que la Grece, avec 
son regime sobre, n’en possedait au Ve siecle. Mais Rome n’a produit 
aucun poeme, aucune statue, aucune architecture originale, aucune 
oeuvre scientifique, aucune philosophie comparable a I’Odyssee, au 
Parthenon, aux oeuvres des sculpteurs grecs du VI et Ve siecle et a la 
science de Pythagore, d’Euclyde, d’Archimede, de Hero. Ainsi la 
grandeur, le luxe et la puissance quantitative des Romains, malgre leurs 
extraordinaires qualites d’ingenieurs, sont restes relativement 
insignifiants. Meme pour le developpement des technologies en general, 
I’oeuvre des mathematiciens grecs fut plus importante. C’est pourquoi 
aucun ideal efficace du bien-etre collectif ne peut etre base uniquement 
sur I’augmentation de la production energetique et encore moins sur une 
augmentation constante de la consommation.” Lewis Mumford, Technique 
et civilisation, Seuil-Esprit 1950 ?, p.? 

Continuons done I’epopee de notre ancetre Homo erectus. 
Rupture done entre I’homme et I’harmonie naturelle qui se 
repercutera sur I’organisation de I’espace par I’apparition d’un 
espace prive autour du feu. Cette notion d’interieur versus 
exterieur s’actualise dans le concept du prive versus le public, 
du concept de la cellule familiale versus le corps social, le 
concept du moi versus le soi, du conscient versus I’inconscient 



(reves-realite), du totem personnel versus le totem collectif, 
concepts, pour le moment nebuleux, qui se realiseront a I’ere 
du Neandertal au Paleolithique moyen. 

Aparte : Bien que, la conscience, I’inconscience, le moi, le soi, 
etc., sont des concepts intemporels. Ms ont ete, par contre, 
traites ici lineairement dans le temps afin de mieux saisir le lien 
de causalite (cause-effet). L’homme en effet n’est devenu 
conscient que graduellement au cours d’un processus de 
plusieurs millenaires qui I’a conduit a I’aube de la civilisation. 

En resume, le Paleolithique inferieur correspond a la periode 
(des centaines de millenaires et des milliers de generations) ou 
tous les elements fondamentaux des archetypes primitifs s’y 
trouvent reunis : le feu, la mise a mort, le sang, le culte des 
cranes humains, la famille elargie, le corps social. Tous des 
concepts dorenavant codifies par le langage et transmis 
(tradition, heritage) par les legendes (les mythes) et les rituels 
(spiritualite). La raison s’emancipant encore plus de la nature. 

L’ere du Neandertal 

Paleolithique moyen - 300 a 30 mille ans 

Avec I’homme de Neandertal apparaTt une nouvelle conception 
de la mobilite dans le temps et I’espace qui le singularisera de 
I’homo erectus : le nomadisme. Contrairement a Terrance du 
chasseur-cueilleur des periodes anterieures, le Neandertalien 
est maintenant capable de codifie son espace physique en 
relation avec le temps (saisons). Le nomade se meut dans le 
paysage, dans la nature de la meme maniere que la nature se 
meut en lui. II y a osmose et c’est cette meme osmose que 
I’ecologie moderne cherche a retrouver. 

Le nomadisme est intimement lie a I’apparition du langage. 
Seuls les hominides pouvaient alors dire ; « Je me rappelle que 
mon pere m’a dit qu’il y avait des baies sauvages la-bas 



pendant qu’il y a secheresse ici.». Contrairement a Terrance, le 
nomadisme est possible lorsque le territoire est codifie, 
repertorie : I’hiver c’est mieux au sud, I’ete, on peut remonter au 
nord comme les animaux, c’est le mode vie migratoire de 
I’homme de Neandertal principalement carnivore. Par ses 
deplacements, le Neandertalien cree, au hasard des rencontres 
avec d’autres groupes apparentes, un reseau 
d’approvisionnement et d’echange. (debut du commerce) La 
quete de nourriture, les enfants, la protection des ancetres 
Tentraide entre groupes apparentes sont des traits essentiels a 
la survie de la communaute. 

Le developpement des techniques de fabrication d’objets 
s’affine de plus en plus et cree a Tinterieur du corps social une 
nouvelle categorie de membres : Tartisan qui par son travail de 
production repond adequatement aux besoins fondamentaux 
du groupe en se servant des ressources locales. Ainsi, la 
variete d’outils disponible hausse la capture de gibiers plus 
diversifies et amene aussi une alimentation plus variee sans 
parler bien sur de gastronomie; quoi que ! Toujours est-il, que 
le Neandertalien poursuit de plus en plus Temprise de I’homme 
sur la nature. 

Les foyers deviennent mieux amenages et les espaces clos 
respectent Tintimite nouvellement acquise. Ce besoin d’intimite 
physique provoque un besoin tout aussi primordial d’intimite 
profonde avec le monde spirituel. Cette intimite spiritualisee 
amorce un processus d’individuation qui demande a se 
manifester concretement, a se reveler. Ainsi emerge de la 
conscience la notion du moi. 

Cette emergence spirituelle est aussi importante pour 
Thumanite que I’a ete anterieurement la decouverte du feu dans 
le destin de I’homme. (c’est Torigine de la fameuse phrase de 
Descartes «Je pense done je suis».) Cette emergence de 
Tindividuation de la conscience aura une consequence tout 



aussi spectaculaire : le totem personnel (Tange gardien). 
L’individu se reconnait done des qualites particulieres qu’il 
tentera de conceptualiser dans les forces, principalement 
animales, de la nature. Cette entite (esprit) a done pourfonction 
la protection de Tindividu contre le malheur et sert de mediateur 
entre lui et le createur (Totem collectif). Le totem personnel 
marque done la filiation entre lui et le createur. (Fils, filles de 
Dieu). Chez les Neandertaliens, le totem personnel (animal) ne 
doit jamais surpasse en puissance Tanimal du Totem collectif. 

Aparte : Chez les Amerindiens du Canada, chaque individu a 
son “manitou” personnel qu’il choisit lui-meme et auquel il rend 
des prieres particulieres mais reste toujours subordonne au 
«Grand Manitou». Meme si I’homme s’accapare 
symboliquement Tanimal comme totem personnel, il ne faut pas 
oublier qu’il y a reciprocity dans Techange et que Tanimal lui 
s’accapare “Tame” de Tindividu. 

«Le plus grand danger de la vie, disait un Eskimo de Igluit, c’est 
que la nourriture des hommes, est toute entiere faite d’ames. 
Tous les animaux que nous tuons et mangeons ont des ames 
qui ne perissent pas avec le corps et qu’il faut apaiser afin 
qu’elles ne se vengent pas de ce que nous avons pris leurs 
corps» (Schreiber, 1980). 

Le totem personnel introduit done le concept spirituel de Tame 
dans I’ordre naturel et la notion de peche (la faute, la 
culpabilite) dans I’acte de tuer. Le culte de Tours, par exemple 
comme Totem collectif puissant, origine de la notion de Dieu, 
n’a jamais empeche le chasseur archai'que de le tuer et de 
manger son corps a condition que Tame soit apaisee. Ainsi se 
devoile Tintuition archai'que du mal dans Texperience coupable 
de la transgression qui risque de dechainer la colere 
vengeresse. Le mal introduit le desordre, la ou regnait 
Tharmonie. C’est dans ce sens qu’il faut analyser le rituel du 
sacrifice qui pointe a Thorizon du Temps des origines. 



L’homme, en tant que sujet agissant conscient, est responsable 
d’un desordre qui demande reparation. 

Aparte : Cette conception du mal correspond a (’interpretation 
biblique de la chute de Adam comme auteur du mal, I’homme 
amene ainsi la discorde au sein d’une creation bonne. Nous 
verrons aussi apparaitre dans notre analyse le concept 
gnostique du mal anterieur a I’homme et identifie a la creation 
elle-meme du monde et finalement, I’homme qui subit le mal en 
proie a un destin fatal, la tragedie grecque. Nous devons a 
Philippe Fontaine, La question du mal, Ellipses Edition 
Marketing, Paris 2000, cette brillante etude dont nous nous 
inspirerons. 

Le monde spirituel du Neandertalien se peuple done d’une 
multitude d’animaux totemiques formant un immense mandala 
ayant comme point central le Totem unificateur du clan. Cette 
tentative archaique du moi, premier acte de liberte 
personnalise par le totem, tente de maintenir I’equilibre entre la 
nature et I’homme, ce dernier accaparant les forces naturelles 
dans sa spirituality tandis qu’il remet a la nature son ame. 

«Soudainement”, le Neandertalien commence a rapporter au camp, plus 
precisement a I’interieur de son espace prive, des objets sans aucune 
relation utilitaire a sa survie physique. Non alimentaire, non technique, ces 
objets semblent avoir ete investis d’une fonction sacree ou magique. II 
s’agit de perles naturelles, d’ivoire, de roches cristallines, de fossiles, 
d’ossements d’animaux; ironiquement, en paraphrasant Descartes, on 
peut affirmer que e’est la periode du «Je collectionne done je suis». Cette 
collection d’objets «fait done image» (Leroi-Gourhan). 

Pour la premiere fois, les archetypes se visualisent par et dans 
I’objet, ce sont done aussi des “images mythiques naturelles”. 

Ces premieres «images naturelles» dont I’acte createur est la 
recolte et I’appropriation par la collection, sont le point de 
depart, I’emergence de la mirobolante aventure des formes 



naturelles spiritualisees (culte de l’objet, idolatrie) qui evoluera 
vers I’image-objet fabriquee soit la naissance de I’art qui 
pendant des siecles sera assimilee a I’expression spirituelle. 
(collection= musee, eglise, temple). Une des premieres 
caracteristiques de ces objets fabriques (sculpture, amulettes, 
bijoux) et de son pendant pictural : la peinture rupestre, sera 
I’utilisation de I’ocre rouge comme materiaux ou colorants, 
couleur du sang, (terre rouge, lien du sang, peaux rouges) 

OCRE ROUGE ou HEMATITE 

A cause de sa couleur et de sa finesse, I’ocre rouge, reduit en poudre, a 
servi de pigment pour la decoration du corps et des objets. Cet oxyde de 
fer est frequent sur la Cote-Nord du Quebec, Canada et atteste par des 
mots montagnais comme riviere Romaine et Olomanne qui se referent a 
la couleur rouge des eaux. Les Amerindiens faisaient grande 
consommation d’oere rouge puisqu’ils s’en peignaient le visage et 
enduisaient les vetements et objets usuels de cette matiere. L’ expression 
Peau-Rouge proviendrait de cette pratique. L’ocre rouge est tres efficace 
comme agent de conservation en empechant la deterioration d’aliments et 
d’objets organiques comme les canots en ecorce. On s’en servait aussi 
lors de pratiques funeraires en recouvrant d’oere les depouilles. La 
decouverte, en 1985, de peintures rupestres sur une paroi rocheuse d’un 
lac pres de Forestville (site Nisula) met en lumiere I’utilisation artistique de 
I’ocre rouge. Lors de ceremonies, le chaman dessine des formes 
humaines, animales ou geometriques pour representer la relation entre le 
groupe et le milieu, pour adresser aux divinites des messages 
permanents ou pour conserver a un lieu une valeur symbolique transmise 
de generation en generation. (Frenette Pierre, Histoire de la Cote-Nord, 
Les Presses de I’Universite Laval, Quebec, 1996, p. 93) 

Mais entre “image naturelle” et “image fabriquee” se situe une 
periode de plusieurs milliers d’annees sur laquelle il faut bien 
revenir pour comprendre toute I’importance de cette pratique 
de la collection. Premierement, les «images naturelles» 
serviront a identifier I’individu vis a vis son totem; une sorte 
d’objet, de signe de reconnaissance. Beaucoup plus tard, 
certains objets collectionnes feront partie d’un processus 
d’echange symbolique (bijoux) pour souligner I’amitie ou un 
sentiment (amour). Processus d’echange symbolique a I’origine 



d’un systeme d’echange commercial base sur le troc, soit un 
echange de marchandise sans I’intermediaire de la monnaie. 

Le totem personnel modifie grandement les pratiques 
funeraires marquees principalement par le passage de la fosse 
collective a aire ouverte (exterieure) a la fosse individuel 
creusees dans le sol (interieure). L’homme a besoin d’intimite 
dans sa relation avec son totem, phenomene lie au 
developpement de la conscience, du moi. II est done “logique” 
que les objets personnels du defunt se retrouve dans la tombe 
individuelle meles aux ossements de I’animal fetiche. Autre 
constante attestee, ce retour (cycle) a la terre, a la matrice 
originelle est accentue par la position flechie du corps comme 
un foetus pret a renaitre : le corps n’est plus model mais bien 
immortel; le corps devient lui aussi sacre, premier acte 
d’hominisation du divin (Dieu fait homme). L’homme aspire au 
divin a la deite. 

Cet echange symbolique aura des repercussions sur le corpus 
social et sur les rites d’initiation. Menace par cet acte de liberte 
individuel (anarchie), le clan reagit en designant un regisseur 
(chaman) des forces cosmiques qui assoira son pouvoir par le 
controle des rites d’initiation; le chef s’accaparant le totem le 
plus puissant. Ce systeme (theocratie totemique) trouvera son 
apogee en Egypte pharaonique, renverse par le christianisme 
par la democratisation du fait divin, I’anthropocentrisme. 

L’ere de I’Homo sapiens 

Paleolithique superieur 40,000 ans a 10,000 ans. 

Vers 25 mille ans, migration de I’Asie vers I’Amerique par le 
detroit de Bering 

A noter que notre etude porte principalement sur 1’evolution de 
I’Homo sapiens de type occidental et cherche done a savoir 
pourquoi, aujourd’hui, cette souche est celle qui domine le 
monde par sa technique, sa religion, sa philosophie et son 



ideologie de type patriarcal. Comment et pourquoi, I’homo 
sapiens de souche occidentale s’est oriente vers I’ideologie de 
la puissance et quel en est son aboutissement sur terre ? 

Nous savons que I’Australopitheque a entreprit depuis 
longtemps une migration qui I’a conduit a habiter sur un 
territoire aux dimensions phenomenales et aux conditions 
climatiques variees. La variete de la flore et de la faune amene 
son corollaire : la variete de totems collectifs et individuels, la 
variete alimentaire, la variete architecturale d’habitats, la 
variete de coutumes, la variete de rites qui commencent a 
acquerir progressivement les codes du religieux, bref la culture. 

L’evolution poursuivant son travail d’adaptation induira des 
mutations genetiques particulieres en fonction, entre autres, de 
I’environnement, plus specifiquement, des conditions 
climatiques. Rappelons-nous, plus la vie evolue, plus le vivant 
se diversifie. II en sera de meme du territoire. On parlera de 
territorialite, de territoire culturel lie a un groupe specifique : 
Caucasien relie aux conditions particulieres du sud-est de la 
Russie, negro'fde au sud du Sahara en Afrique et mongoloTde 
au steppes de I’Asie centrale; les Amerindiens sont apparentes 
au groupe mongoloide au debut et acquerront de plus en plus 
des caracteres specifiques. 

Ces marques distinctives de nature biologique additionnees 
aux particularites culturelles et psychologiques qui en 
decoulent forment les races. 

Une chose est sur, I’Homo sapiens developpe un cerveau de 
beaucoup superieur en volume compare a celui du 
Neandertalien. Au debut, I’Homo sapiens, appele Cro-Magnon 
en Europe, cohabite avec le Neandertalien sur les memes 
territoires. Par contre, Cro-Magnon se difference par un style 
de vie semi-nomade et une alimentation omnivore ou les 
vegetaux representaient pres des deux tiers de son 



alimentation. Mieux adapte, le Cro-Magnon installera sa 
predominance sur le territoire et chassera le Neandertalien de 
sa niche ecologique et s’eteindra. Le semi-nomadisme de Cro- 
Magnon s’explique par le fait qu’il se sedentarisait pendant 
plusieurs annees a un endroit precis et qu’une fois, les 
ressources alimentaires de la region epuisees, il partait a la 
recherche d’un nouveau territoire propice a I’etablissement d’un 
nouveau camp. 

Le chasseur archai'que, comme un tetard devient grenouille, 
acquiert, assimile, decouvre les exigences de sa nouvelle 
condition de guerrier; les techniques de fabrication d’objets 
nouveaux feront faire un bond prodigieux a Thumanite. Cette 
periode du Paleolithique superieur est la periode evolutive la 
plus brillante, la plus riche et la plus complexe de la Prehistoire 
vue sous Tangle du developpement humain de la conscience et 
de la society. Un veritable coup d’accelerateur. Des armatures, 
des manches, des leviers viennent meubler la quincaillerie des 
outils domestiques. Des objets decoratifs autres que “religieux” 
apparaissent. L’espace se structure, camp de base, camp 
saisonnier, Thabitat est mieux organise, delimite par des parois. 
La chasse se specialise : chasseurs de gros gibiers 
(mammouths, rhinoceros), chasseurs d’animaux de troupeaux 
(chevaux, rennes); chaque speciality possedant des 
techniques, des armes appropries et des rituels qui lui sont 
propres. 

« Le chaman prepare le rite de Toutlickan meskina, ceremonie des Pistes 
de Tos de Tepaule ou Lecture de Tomoplate. Ce rituel est d’une grande 
importance symbolique et spirituelle pour la communaute innue. Une fois, 
Tomoplate retire de la carcasse du caribou, celui-ci est expose aux char- 
bons ardents. La chaleur du feu fait craquer Tos de tous les cotes. Ces 
felures donnent la connaissance de choses qui touchent a la chasse et 
autres presages. Ainsi, une longue felure en ligne droite d’une extremite a 
I’autre signifie mort ou famine, une courte en zigzag sans ramifications 
veut dire misere. Les felures en forme de rameaux avec de petites tach- 
es brulees sur les bords indiquent Tabondance. Quand ces taches se trou- 
vent pres du pied de Tos, c’est signe que le gibier est tout pres. Plus elles 



s’en eloignent, plus grande sera la distance parcourue pour le rejoindre. 
Enfin, la plus grande tache de brule indique toujours le camp de la tribu a 
partir duquel les Innus peuvent s’orienter dans leur chasse ». Comeau, p. 
142-143, p.248-249 

Cette capacite manuelle maintenant bien adaptee de la 
fabrication d’objets fait un bond conceptuel majeur. C’est ainsi 
qu’au niveau du sacre apparaissent les “images fabriques” de 
main d’homme : la sculpture. A nouveau les archetypes se 
visualisent par I’image mythique mais cette fois-ci, elle est 
artificielle, creee par I’homme, c’est la naissance de Tart. 

« Un saut conceptuel est ainsi accompli : de Timage selectionnee (par 
exemple un fossile) a celle fabriquee par Thomme incorporant des lors, 
sous une forme figee, leur valeur et leur sens. MaTtrisees par la volonte 
humaine, ces expressions symboliques se substituent au naturel 
prolongeant Temprise humaine, analogue a celle d’un Createur. Controle 
de la nature par Tesprit, Timage offre a Thomme une extension de son 
pouvoir ». M. Otte, op cit., p. 63 

« Toute religion comme toute autre forme comportementale derive de la 
prehistoire. (...) A chaque etape du developpement de la connaissance, 
de Temprise de la conscience sur le monde, se met en action le 
fonctionnement mythologique approprie ( E. Cassirier, 1972). 

En effet tout change de signification quand Tart s’introduit dans 
la technique de fabrication d’objet. Des coquillages, des pierres 
incrustees dans le bois cisele des manches de couteaux 
apparaissent; a l’objet utilitaire, TAustralopitheque pense a le 
rendre agreable a I’ceil. 

C’est ainsi qu’au niveau du sacre apparaissent les “images 
fabriquees” de main d’homme : la sculpture. L’art a alors 
comme fonction de reveler Thomme a lui-meme. C’est par la 
mediation de I’objet cree que Thumain apprendra a se 
connattre; a cette epoque Tart est essentiellement pedagogique 

«N’en doutons pas : tout ce que Thomme rajoute au besoin sans aucune 
satisfaction supplementaire, ce qu’on appelle Tart, n’a qu’un seul mobile : 



se manifester a lui-meme qu’il n’est pas qu’un vivant; qu’il n’est pas 
seulement un etre qui mange, qui boit, qui dort, qui combat, qui se deplace 
mais un sujet spirituel qui sait si bien s’elever au-dessus des exigences de 
l’organisme...» (Gobry, 2002, p.25) 

Continuons la grande saga des images sculptees. Un cortege 
d’animaux terrifiants, tailles dans I’ivoire, se met en branle pour 
accompagner le defunt vers I’au-dela. Le corps est devenu 
sacre, nous I’avons vu, et I’utilisation de I’ocre rouge comme 
agent de conservation de la nourriture, fait son apparition dans 
les rites funeraires par I’embaumement, technique qui trouvera 
son apogee, plusieurs millenaires plus tard, avec les 
techniques avancees de momifications developpees en 
I’Egypte, renforgant ainsi le concept d’immortalite du corps. 

La premiere image fabriquee representant I’homme (site de 
Stradel-Europe central) le montre sous un deguisement felin 
(simulacre). Image primordiale de I’homme qui vainc la bete 
deifiee. Les secondes representations humaines, en 
importance, represented des schemas sexuels abstraits 
(penis-vulve). 

Entre 30 a 20 mille ans, s’ajoute une variete de materiaux dont, 
pour la premiere fois dans I’histoire de I’homme, la terre cuite. 
Soudain, un basculement fondamental des images s’opere : la 
femme devient la figure dominante. Larges hanches, seins 
enormes, vulve bien marquee, la «femme-nature» de la 
Prehistoire represente la femme-genitrice et son image ne 
disparaitra jamais de I’iconographie universelle. Elle est de 
toutes races, de toutes religions, de toutes civilisations et 
temoigne de son importance mythique dans toutes les formes 
de spirituality de la Prehistoire a nos jours. (Elle sera 
desacralisee definitivement par la pornographie. ) 

L’harmonie et la puissance sont des archetypes qui torment un 
tout : la nature; le conscient et I’inconscient torment I’esprit, 
corps et esprit forme I’etre, I’espace prive (femme-camp, 



domestique) et respace exterieure (homme-chasse-public) 
torment les roles du corpus social d’ou se degage I’ideologie du 
matriarcat versus le patriarcat. Dans le cercle, les contraires 
s’harmonisent a condition que leur force s’equivalent. Car 
I’anima et I’animus sont des opposes destructeurs et seul la 
recherche d’equilibre entre ces deux forces cree I’harmonie. La 
cassure se produira lorsque le principe masculin (animus) 
induira, envahira I’anima et le destabilisera. 

Dans le midi de la France et en Espagne, I’image fabriquee 
subit une profonde mutation irreversible : de la statuette a trois 
dimensions, on passe a la bi-dimensionnalite du relief sur paroi 
fixe; l’«image plate», le dessin (peinture, ecriture 
hieroglyphique) est ne. Puisque la surface (la paroi) le permet, 
nous assistons a I’apparition de I’art “monumentale” qui sera 
reserve comme il se doit a la representation de la notion d’un 
etre superieur dans des animaux gigantesques, art et sacre 
torment un tout. De nombreuses creatures hybrides, silhouettes 
vaguement humaines agrementees d’attributs animaux, 
(deguisement du chasseur et du chaman) y apparaissent 
comme une sorte de mise en scene figurative de I’incarnation. 
L’operation chamaniste viendra reveler a I’homme son essence 
spirituelle en lui faisant prendre conscience de sa capacite 
demiurgique. Alors que le groupe est tout concentre sur I’objet 
exterieur, le chaman lui renvoie I’image de I’interiorite comme 
un miroir. 

«L’art et la religion sont des jumeaux siamois nes dans la 
meme caverne» 

Art et “religion” ont done une vocation publique et 
communautaire qui solidarise le clan et la caverne, aux parois 
immenses, (espace intime propice au recueillement, au 
mystere) deviendra le lieu choisi, le temple. 

Le temps est done venu d’essayer de comprendre pourquoi la 



femme se trouve chassee de la caverne ? Sur quoi, peut bien 
reposer cette exclusion. Revenons done au monde de la 
chasse, car e’est de la chasse comme seul referant que 
I’homme «construit» son univers. Depuis longtemps deja, le 
chasseur archa'fque a acquis la conviction qu’il possede les 
forces de la mort parce qu’il controle le sang de I’animal. C’est 
par son intervention que le sang coule de I’animal d’ou sa mort. 
Sa superiority sur I’animal vient done du fait que I’homme 
controle en acte I’ecoulement du sang des «autres» et qu’il a 
surtout le controle sur son propre sang. 

La femme est done une enigme : non seulement, la femme n’a 
pas le controle de son propre sang (menstruation) mais 
I’homme, non plus, a aucun pouvoir sur ce sang qui coule. 
S’agit-il d’un pouvoir «sauvage» de la nature reserve 
exclusivement aux femmes, pire un anti-pouvoir spirituel. 

« Ce qui est valorise (...) par I’homme, du cote de I’homme est sans doute 
qu’il peut faire couler son sang, risquer sa vie, prendre celle des autres par 
decision de son libre arbitre; la femme «voit» couler son sang hors de son 
corps (...) et elle donne la vie (et meurt parfois ce faisant) sans 
necessairement le vouloir, ni pouvoir I’empecher. La est peut etre le 
ressort fondamental de tout le travail symbolique greffe aux origines sur le 
rapport des sexes ». (Heritier, 1992, in Femmes et religions, PUL, 1995, 
p. 307) 

Or, nous I’avons vu precedemment : le sang est sacre. Pour le 
chasseur archa'fque, le sang coule de la vulve de la femme 
comme le saignement de la blessure de I’animal associe a la 
mort. La vulve qui saigne, c’est la mort; confirmee par la 
biologie, la femme menstruee est non-feconde. La perte du 
sang chez la femme est comprise par I’homme comme un 
«acte impur» qui la discredite comme «courroie» de 
transmission du sacre par les rituels. La femme est exclue du 
«sacerdoce». 

« C’est parce que femme et en tant que femme, c’est a dire en tant que 
deuxieme sexe, le sexe de la nature, que la femme est exclue de la 



fonction sacerdotale. (...) Le corps des femmes, plus precisement leur 
sang, semble, de fagon plus ou moins consciente et explicite, la raison 
majeure pour leur refuser I’acces au sacrement de I’ordre et a la fonction 
sacerdotale ». (Veillette, Femmes et religions, p. 311,1995) 

Mais alors pourquoi I’exclure aussi comme participante a 
I’assemblee ? Pourquoi la chassee de «l’eglise» parietale, la ou 
Ton celebre la Vie spirituelle ? «Acte» impur =. Meme si on 
reconnait le caractere sacre de la femme a cause de sa 
transmission de la vie naturelle et terrestre, son «impurete» 
(sang impur = etre impur) I’a rendu ineligible aux celebrations 
de la Vie spirituelle. Mais encore pourquoi ! Norn de Dieu! 
Justement a cause de lui, Dieu le Pere (les grands totems 
collectifs sont presque toujours des animaux de sexe masculin, 
le plus connu I’ours des cavernes). 

« Dans une societe et une culture masculines, legitimees par un Dieu 
masculin, « le refus dont la femme est victime, revet un caractere sans 
doute sexuel », Interdiction de «communier a » son propre pere. 
Interdiction de celebrer et de commemorer son propre pere. Le tabou de 
I’inceste ainsi present au coeur meme des organisations sociales et 
religieuses. » (Veillette (Santerre), Femmes et religions, p. 311) 

Et quel peut-etre cet enjeu si convoite depuis des millenaires 
que dispute I’homme a la femme, si ce n’est de soustraire a la 
femme le controle de la sexualite et de recuperer par diversions 
les pouvoirs de la maternite en retirant en sa faveur les jeunes 
males du pouvoir maternels. 

Mais I’enjeu est plus que cela. Le monde de la chasse s’ex- 
prime par la puissance, forme des relations de dominant/dom- 
ine entre les categories d’activites et les etres. Rappelons-nous 
qu’a I’epoque de I’australopitheque arboricole, les etres etaient 
soumis a tres peu de contrainte hierarchique.: «la collecte de 
nourriture, pour autant que nous le sachions, ne cree pas une 
division sexuelle du travail, car les deux sexes y precedent de 
la meme fagon. » (Stewart cite in Moscovici, p.291) 



sacre. 



Pour determiner I’ordre hierarchique, le droit de nature confere 
par la chasse parlera a sa place qui «veut que le vainqueur soit 
le maTtre et seigneur du vaincu. D’ou il s’ensuit que par ce 
meme droit un enfant est sous la domination immediate de celui 
qui le premier le tient en puissance. Or I’enfant qui vient de 
naitre est en puissance de sa mere avant tout autre personne, 
de sorte qu’elle peut I’elever comme bon lui semble et sans que 
sa responsabilite puisse etre en cause. » (T. Hobbes cite dans 
Moscovici, p.302) 

La lutte des peres et des meres pour la possession des enfants, 
principalement des fils est au coeur des enjeux sociaux. Les 
rituels de la caverne servent done a separer le fils de la mere. 
Plusieurs psycho-anthropologues commencent a se demander 
si le rituel d’initiation axe sur la separation et les causes qui I’ont 
provoque, ne sont pas eux-memes I’origine psychologique du 
conflit oedipien. Si bien que le complexe d’Oedipe serait autant 
culturel que naturel et aurait servi a I’homme puisque la 
prohibition de I’inceste repond a cette double exigence de 
separation et hierarchie de controle en soustrayant le male du 
pouvoir sexuel (seduction/fascination) de la mere et des soeurs. 
Ainsi le male aurait converti en avantage culturel exclusif un 
processus naturel garantissant la bonne sante physiologique et 
psychique de I’espece. Comment et pourquoi ? 

Les hommes par I’initiation revele enfin aux males le pouvoir de 
leur sexe en comparaison du pouvoir negatif et isolant des 
femmes non seulement en ce qui concerne les relations 
sexuelles (inceste) mais dans tous les details de la vie au 
quotidien (evitement et isolement dus aux menstruations). 
Devenus les gardiens de leur societe, ils auront dorenavant le 
droit d’imposer aux femmes et aux jeunes une discipline dans 
le but de brimer toutes tentatives d’autonomie. Tous les rites 
initiatiques conferent au male I’autorite necessaire sur la 
femme en propulsant la superiorite masculine dans I’ordre du 



Pour y arriver, le jeunes male pubere doit subir des epreuves et 
des ceremonies. Les epreuves parfois cruelles sont d’ordre 
physique et morale car il doit faire preuve d’endurance et de 
virilite. Pour assurer la cohesion et la perennite du groupe, les 
adultes lui font sentir leur autorite de diverses fagons tout en lui 
donnant des instruction minutieuses sur son futur role. L’adulte 
revele au jeune gargon son identite profonde tout en confirmant 
la defaveur qui frappe le sexe feminin. L’initiation detache le 
gargon de la mere, parfois il est oblige de quitter sa hutte, sa 
mere n’a plus le droit de voir son penis. II est pret a se marier, 
a le droit de s’asseoir et manger avec les hommes, il peut 
prendre part au proces, y donner son opinion et faire la guerre. 

L’initiation est une mise a mort, celle de I’enfant et une 
naissance, celui de I’adulte. L’homme s’empare de I’enfant de 
la mere, se I’approprie et le fait naitre homme. Par la negation 
de la naissance conferee a la mere, I’homme legitime sa 
superiorite, retire la puissance du pouvoir maternelle a la 
femme, se I’approprie. Alors se produit une mysterieuse 
alchimie mystique et sacree ou I’homme devient a la fois 
«mere» sociale et pere naturel. La femme ne peut que s’incliner 
devant telle magie : I’homme seule possede la capacite 
d’engendrer des fils adultes. L’initiation reussie demontre sans 
aucun doute la conquete de I’homme sur la femme au sein de 
la societe et cette derniere, sous la menace de terreur 
psychologique et de contrainte physique, est mise en demeure 
d’honorer cette renaissance comme un pacte qui la soumet au 
sein de la famille et du groupe. 

Voila pour la “victoire” sur le sexe feminin. Maintenant abordons 
I’autre conquete, celle sur I’anima. Depuis sa naissance, le 
gargon est sous I’emprise du pouvoir maternelle. « Au cours de 
I’enfance et avant I’initiation, le jeune adolescent est identifie et 
probablement s’identifie a une personne de sexe feminin, la 



soeur ou la mere. C’est en tant que tel qu’il aborde le 
ceremonial. » (Moscovici, 1994, p.277) 

«Parce qu’ils symbolisent I’autre sexe, les neophytes sont 
brimes, maltraites et les initiateurs qui leur font manipuler leur 
penis les designent comme leurs «femmes». (...) Tout semble 
se passer comme si a la fois le rituel tendait a faire eprouver 
concretement Tissue ineluctable, en exorcisant la part de 
feminin qu’enferme le masculin. II enseigne une loi de la 
societe, en assurant la defaite de Tun et le triomphe de I’autre, 
en humiliant Tenfant de la femme pour glorifier Tenfant de 
I’homme, afin de preserver la purete des membres du groupe 
qui ne contient plus que des hommes veritables.» (Moscovici, 
1994) 

Adieu anima ! Le gargon qui refuserait Tinitiation ou echouerait 
serait condamne par le groupe a vivre comme une femme. 
Probablement Torigine sociale du travestisme et de 
Thomosexualite. 

Mais plus encore, cette victoire sur I’anima porte en elle le «vrai 
peche originel» de Thumanite, le germe de toutes les 
repressions : la logique de la domination qui va du sexisme au 
totalitarisme. Affirmation confirmee par les travaux de I’Ecole de 
Francfort (Adorno, Marcuse, Horkheimer, Benjamin, Habernas) 
dont Dialectique de la raison (1945) ou Ton apprend « que la 
crise de la civilisation moderne ne decoule pas d’abord de la 
domination capitaliste. Notre monde a bascule le jour ou 
I’homme a entrepris de dominer la nature» et moi de rajouter, 
dominer la nature done la femme. 

L’homme craint tellement les pouvoirs de la femme qu’il ne croit 
pas que la seule initiation puisse perpetuer sa domination 
despote. La peur de la vengeance des femmes a qui ils ont vole 
leur enfant est telle qu’elle demande une protection a toute 
epreuve permettant de maintenir le rapt accompli tout en 



affirmant le processus d’assujettissement du sexe faible au 
sexe fort. Ce sera le role des societes d’hommes, des 
confreries. 

Les societes d’hommes ne sont que le prolongement de la 
cooperation et de la complicite necessaires a une chasse 
fructueuse. Le chasseur est pourvoyeur de nourriture au sein 
de sa famille, la est son devoir primordial, tout manquement est 
signe de faiblesse qui pourrait servir de pretexte a la femme 
pour destabiliser le pouvoir du male et meme le renverser; ce 
qui sera fait au Neolithique lorsque Tagriculture, domaine 
reservee aux femmes, supplantera la chasse et marquera le 
retour des societes dites matriarcales. 

Les confreries masculines repondent aux besoins de solidarites 
des males envers Taccomplissement de leur responsabilite et 
ce, meme en depit des periodes de disette ou d’accident. 
«Donner et recevoir, tenir a la disposition d’autrui ce qui est a 
soi sont les imperatifs d’une convention qui garantit a chaque 
homme d’etre le partenaire d’un autre homme. Faute de quoi, il 
n’y a ni bien-etre, ni survie.» Dans plusieurs ethnies, la femme 
fait partie de ce qui est mis a la disposition d’autrui, I’acte 
sexuel etant considere aussi essentiel que Talimentation. 

Car la chasse et le partage de la nourriture induit une 
connaissance des choses materielles, Par exemple, le 
chasseur comprend le premier que la nourriture possede une 
valeur en soi, comme si cette chose exterieure et naturelle 
parce que necessaire faisait reference aussi a une realite 
interieure qu’est le desir de la chose. L’instinct est aussi desir. 
Le desir de posseder la nourriture, le desir de procreer avec la 
femme conferent a ses instincts une valeur d’echange. Suivra 
la mise en place d’une structure comportementale basee sur 
Techange : le systeme de troc auquel la femme fut vite integree 
comme marchandise. Ainsi il est faux de dire que la prostitution 
est le plus vieux metier du monde. Le lobbyisme et le 



proxenetisme I’ont precede lorsqu’un male secondaire fit 
pression sur le male alpha pour que ce dernier lui cede la 
femelle de ses reves en echange de plus de nourriture. 

L’assujettissement des femmes par son compagnon despote 
est I’acte primordial de domination sur lequel repose toutes les 
formes sociales (totalitarisme, feodalisme, industrialisme, 
capitalisme, communisme) engendrees par la «civilisation» et 
toutes fondees sur la domination. Et maintenant nous savons 
pourquoi : parce que vivre dans des conditions egalitaires et 
non-repressives avec les femmes etaient impossibles a cause 
du pouvoir immense que la nature lui avait confere. En effet, 
mattresses des energies reproductrices de I’humanite, leur 
cycle menstruel s’accordait egalement avec la revolution des 
astres comme si elles etaient connectees avec I’au-dela. 

La societe des hommes deviendra le mecanisme de repression 
du male envers la femelle/nature. Et faut-il le rappeler le droit 
de vote des femmes est apparu au 20e siecle soit pres de 2 
millions d’annees apres les premieres hordes de chasseurs 
archai'ques responsables de cette «logique de domination. » 
(Marcuse) 

Ainsi ces fraternites exercent partout un grand ascendant et 
jouissent d’un grand prestige sur lequel repose I’ideologie, 
I’economie voire la politique des groupes sociaux. Les 
deliberations sont discretes et jalousement gardees hors de 
portee des oreilles feminines ou des non-inities. Souvent les 
liens tisses entre hommes sont superieurs a ceux etablis a 
I’interieur du couple designant ainsi la place reelle de la femme 
dans I’echiquier social. «Un economiste a calcule que les 
femmes occupaient une position inferieure dans 73% des 
societes agraires et dans 87% des societes pastorales. » 
(Moscovici) 

Pour eviter la revolte des femmes, la societe des hommes doit 



inclure des mecanismes qui rendront les femmes complices de 
cette logique de domination qui les discrimine. La disparity 
entre les hommes et les femmes se heurte a un obstacle 
majeur : il est quasi-impossible de preserver la domination de 
I’homme si freres, soeurs, meres, peres, copulent et se marient 
entre eux. La prohibition de I’inceste, I’interdiction de rapports 
sexuels entre membres d’une meme famille, repond a cette 
double exigence de separation et de hierarchie. Cette 
interdiction de contacts sera poussee dans certaines ethnies 
jusqu’aux interdictions alimentaires ou la femme ne peut 
manger a la meme table que I’homme, renforgant I’analogie 
decrite plus tot entre nourriture et sexualite. 

D’un point de vue strictement mercantile, I’interdit de I’inceste a 
comme effet de rarefier les femmes disponibles et accroTt ainsi 
leur valeur marchande. Pour compenser le manque et 
respecter la prohibition, le groupe doit se retourner vers son 
voisin et etablir avec lui des modalites d’echange pacifique 
avec les amis et de rapt et d’enlevement chez les groupes 
ennemis. 

Ainsi I’homme rend la femme de son clan complice en la situant 
elle-meme despote vis-vis les femmes etrangeres venant des 
autres ethnies. Les femmes du clan assimilent done les 
etrangeres comme des sujettes qu’il faut maintenir dans une 
position subalterne le plus longtemps possible. Le transfert des 
femmes entre tribus preserve ainsi le pacte de solidarity 
masculine contre la menace de rebellion des femmes. 
L’antrophologue J.B. Birdsell a tres bien decrit le subterfuge du 
troc des femmes et la situation de la femme etrangere au profit 
de I’homme : 

«La condition de la femme y est telle qu’elle a peu de chance 
d’agir sur la langue, les ceremonies ou les fonctions des 
hommes dans la culture totale. Ces epouses importees sont 
des non-entites silencieuses, jusqu’a ce qu’elles aient appris la 



langue du groupe de leur mari; et a ce moment-la, elles 
s’integrent rapidement a la bande ou a la tribu du mari.» 
(Birdsell cite dans Moscovici, p.305) 

Aparte : Au sujet de la complicite des femmes envers le 
despotisme masculin, quelle fut pas la surprise de I’historien 
quebecois Marcel Trudel lorsqu’il decouvrit qu’en Nouvelle- 
France, les bonnes soeurs des congregations religieuses et le 
clerge en general, etaient les principaux beneficiaires du trafic 
des esclaves amerindiens. 

La chasse ayant atteint son apogee et sa limite, il fallait trouver 
une alimentation complementaire (agriculture) et des 
techniques d’approvisionnement creatives (I’elevage) pourfaire 
face a la croissance demographique de I’espece. 

Devant cet accroissement demographique exponentiel est vite 
apparu la necessity de controler ces etres humains et 
regulariser les dynamiques et pratiques de la vie en 
communaute. Toute une construction collective d’individus, de 
clans, de metiers, de classes, de races et de nations sont ainsi 
en train de s’edifier. Le seul modele sous la main, etait celui de 
I’assujettissement des femmes par la coercition : la methode 
despotique reservee aux femmes migra vers les hommes de 
«basses classes» ou etrangers a son ethnie. 

A I’impurete de la femme polluee par le sang menstruel 
succederont «l’odeur, la couleur, la texture de la peau, la forme 
du visage, le crepelage des cheveux» comme autant de 
souillures, signes tangibles de suspicion dans le but inavoue de 
domination d’un groupe en discriminant I’autre et qu’il convient 
de garder dans une position inferieure. (Moscovici, 1994) 

La repression intervient lorsque les classes dirigeantes 
imposent leur volonte egoi'ste a ceux qu’elles dominent pour 
priver, exploiter et ecraser les plus faibles. Ainsi se poursuit la 



logique de domination. 

Les premiers : les proletaires seront assujettis au travail mais 
libres, les seconds assujettis au travail mais esclaves surveilles 
par des guerriers qui assurent la cohesion sociale et la defense 
du territoire et des pretres qui assurent la quietude spirituelle de 
I’ame en echange de la fidelite temporelle au pouvoir. L’homme 
despote vis a vis la femme continuera sa recherche de pouvoir 
par la barbarie totalitaire envers les autres impurs a son ethnie. 
La discrimination de I’homme envers la femme basee sur la 
peur de la sexualite et des pouvoirs relies a la fecondite, le 
sexisme, a done servi de modele dans I’edification des 
elements concordants du totalitarisme et du despotisme entre 
les hommes eux-memes : le racisme et I’esclavagisme. 

L’homme apparaTt a I’homme comme relevant d’une autre espece 
animale, dangereuse que Ton doit chasser du territoire. Metamorphose de 
I’agressivite naturelle de protection du territoire a des fins alimentaires 
(inne) en une conception psychique (acquis) plus complexe de protection du 
territoire culturel, de defense de I’identite raciale entre les membres de la 
meme espece mais de cultures differentes. Cette emergence de la culture 
a la conscience humaine marque la fin de I’homme «purement nature» et 
les debuts de I’homme/culture. 

Chasse du paradis, I’homme sera puni de son «peche» par la division de 
I’unite des hommes en especes menagantes au point de commettre 
I’irreparable : le meurtre de son frere. L’homme moderne vient de naTtre, 
il s’appelle Homo sapiens, I’homme “sage” et les Neandertaliens en seront 
les premieres victimes. Cette lutte entre freres de la meme espece, e’est 
la naissance de la guerre. 

Certains philosophes ont avance I’hypothese que la guerre comme rituel 
est la seule et veritable religion de I’homme car creee (un acquis culturel) 
contrairement a I’agressivite (inne). Si I’agressivite instinctive du chasseur 
a sauve la vie humaine archaique, la guerre, elle, a tout le potentiel 
necessaire pour la detruire. De fait, I’homme en est seul responsable et 
ne saurait trouver dans les lois de la nature sa legitimite. Pour reprendre 
I’idee de Freud, «l’homme est I’etre en lequel la nature entre en conflit 
avec elle-meme» et a nous de rajouter, que la guerre marque 
I’effondrement de sa liberte dans I’angoisse car devant lui s’ouvre 



dorenavant I’abTme d’un univers hostile. 



Mais il est important de noter que c’est I’appropriation du 
domaine sacre par la confrerie des pretres et chamans 
independamment d’un dieu masculin ou feminin qui determine 
I’ideologie du pouvoir social et politique et le propage de 
generations en generations. Si bien qu’une societe dite 
matriarcale qui venere la Grande Deesse vehicule neanmoins 
I’ideologie masculine des rapports sociaux car les hommes se 
sont appropries la manifestation du mythe par la celebration, le 
controle des rituels. On voit bien que c’est I’institution religieuse 
controlee par I’homme qui a propage les inegalites entre 
I’homme et la femme dans tout le tissu social et politique. 

A I’interieur de la caverne sacree, le langage atteint un pouvoir magico- 
religieux inou'i grace aux drogues naturelles dont certaines chamans 
connaissent le pouvoir. Les paroles chamanistes pre-extatiques (poesie) 
suggerent la vision d’un monde mysterieux ou fame voyage et rencontre 
d’autres esprits ( Et le verbe s’est fait chair - mantra). La poesie 
chamaniste est transcendance, voila sa force : I’homme peut quitter son 
espace terrestre, se detacher de la nature. C’est par la poesie que 
I’homme enfin perce le mystere de la transcendance initialement observee 
avec le feu et la fumee qui monte vers les cieux. Grace a la parole 
poetique, le corps entre en extase, sorte de combustion interne telle 
(transe) que I’esprit acquerant les proprietes du feu, peut enfin s’elancer 
vers le Tres Haut. Puisque les forces de I’anima sont terrestres, les 
hommes s’approprierent le del, domaine de I’Esprit. 

La caverne, ce temple archaique sera investi par I’animus et 
servira strictement a la representation, a la conception 
masculine de I’Univers et a la celebration des rituels qui s’y 
rattachent comme I’initiation des adolescents a la chasse, 
comme passage du monde feminin protecteur au monde 
masculin aventurier de la chasse ou I’adolescent devenu 
homme acquiert sa premiere arme, signe de puissance. Ce 
sera le lieu de predilection des danses rituelles et des extases 
chamanistes. Selon Leroi-Gourhan, il s’agit de la diffusion par 
contact d’un meme systeme ideologique, notamment celui qui 



marque la « religion des cavernes ». L’ideologie et la «religion» 
du patriarcat ont trouve leur «eglise», leur «mosquee», leur 
«synagogue». (Les religions de la prehistoire, p. 84). 

« Mais deux themes recurrents courent a travers cet art (parietal), (...) I’un 
c’est la puissance et la grace des animaux que ces peuples prenaient au 
piege ou chassaient : le bison, le mammouth velu, le cerf, le cheval, le 
bouquetin; I’autre est la merveille et le mystere de la sexualite, centree sur 
les organes genitaux de la femme, (...) nous offrant une large repartition 
d’images de nus feminins, a I’interet centre sur la vulve, les seins, les 
fesses, toutcela agrandi, gonfle, dans maintes figures... » (Mumford, 1973, 
T.l, p.163) 

Tout s’eclaircit lorsque Ton sait que la representation des 
animaux symbolise le desir de possession de I’animal lors 
d’une chasse reussie. Idem pour les vulves et les seins, le 
chasseur desire les posseder au meme titre que les animaux, 
pour en retirer le pouvoir de leur mysterieuse force d’attraction. 
D’autant plus evident, que souvent, les organes genitaux et les 
animaux font partie de la meme scene picturale. 

« lei nous nous trouvons mis en presence de la contradiction d’une societe 
intensement masculine, dont les occupations majeures excluaient la 
femme excepte dans ses capacites secondaires de bouchere, de 
cuisiniere et de tanneuse de peaux, et qui n’en elevait pas moins les 
fonctions et aptitudes particulieres a la femme, ses facultes de plaisir 
sexuel, de reproduction et d’eleveuse d’enfants jusqu’a un point ou la 
sexualite s’empara de I’imagination comme jamais auparavant.» 
(Mumford, 1973, t.l, p. 164) 

Ainsi, nous constatons que le sexe, ses mysteres, ses 
necessites sont largement repandus dans I’histoire de 
I’imaginaire humain sur tous les continents a preuve ces 
fresque du Sahara oriental representant des femmes 
couchees, jambes ouvertes, vulves offertes aux hommes, penis 
bien dresses. 

Plusieurs statuettes archaiques idealisent les rondeurs 



maternelles : le culte de la mere-genitrice est fort repandu et 
bien etabli par les statuettes sacrees...a la maison, au foyer. 
Par contre, plusieurs autres pourvues de seins volumineux, de 
vulve, de hanches et fesses proeminentes represented, a bien 
des egards, le fond obscure du monde sexuel et marquent 
I’obsession de I’homme pour les attributs feminins au point de 
les difformer enormement. Cette difformite des seins et de la 
vulve est d’autant plus remarquee que les traits du visage sont 
absents des Venus prehistoriques. Qu’il s’agissent de la Venus 
de Willendorf, de la Venus de Lespugue, de la Venus de 
Laussel et enfin de la Venus de Montpazier a la vulve 
particulierement developpee, nous remarquons que le «visage 
est une surface uniforme, sans yeux, sans bouche et sans 
oreilles»; tout le regard est centre sur les organes genitaux et 
rien d’autre. Ces Venus sont les vestiges erotiques de la jeune 
et discrete sexualite primitive. 

«Les caracteres paleolithiques de I’image humaine se retrouvent dans les 
autres arts prehistoriques de la planete et nous aident a mieux 
comprendre la nature du dedoublement de I’etre humain que constitue 
I’image humaine. La sexualite humaine occupe une place essentielle dans 
la naissance de la creativity artistique. La representation feminine 
graphique ou plastique est traitee differemment de la representation 
masculine. (...) Une particularity liee a la precedente est I’absence 
frequente de tete (visage), des bras et des pieds dans les representations 
feminines, sculptees ou gravees, et cela a toutes les epoques du 
paleolithique superieur». (Jean-Pierre Mohen, Arts et Prehistoire, Editions 
Pierre Terrail, Paris, 2002, p.186) 

La culture marque definitivement la rupture du temps circulaire, 
cycliques des saisons. L’ oeuvre d’art devient temoin du temps 
lineaire, le contenu de I’oeuvre fige dans le temps «impose 
I’idee du present different du passe, ses promesses la tournent 
vers l’avenir.» De plus en plus I’homme se saisit different du 
modele naturel. L’ oeuvre d’art aureole de mystere devient objet 
d’envie, de possession, de pouvoir, done de conflit : 
homme/culture versus femme/nature. 



Un lien entre acte sexuel et la chasse commence a s’etablir. 
Comme la sagaie qui penetre la chair de I’animal donne la mort, 
le penis qui penetre la chair de la femme, lui. donne la vie et la 
mort. Pour Baudrillard, la penetration de I’homme est le 
“meurtre symbolique” de I’anima. Ce meurtre symbolique de 
I’anima trouve peut etre son origine dans I’observation faite par 
des chasseurs des I’epoque archai'que, selon laquelle I’animal 
est plus facile a tuer au moment du rut, quand il est 
completement accapare par la sexualite. (Coon, 1954) De I’acte 
sexuel, I’homme tira cette legon : la femme sauve ce que 
I’homme cree. Sur terre, il est done le createur et au del, Dieu 
le Grand Createur est male comme lui. 

C’est dans le lien du sang (patrillinearite) que I’homme 
affirmera son controle sur la vie. La chasse lui a donne la 
maTtrise des forces de la mort maintenant il acquiert la maTtrise 
des forces de la vie, il est le geniteur et possede le droit de vie 
et de mort. (privilege de la royaute) 

Cette nouvelle puissance fondamentale s’actualisera dans la 
repression des forces de I’anima dans la domination du corpus 
social par le patriarcat qu’il erigera longuement, patiemment en 
systeme politique, (androcentrisme : qui acquiert les 
caracteristiques du male, du masculin a ne pas confondre avec 
anthropocentrisme : qui acquiert les caracteristique du genre 
humain, homme et femme) 

« Nous savons (...) que le dimorphisme sexuel (ensembles des 
caracteres non indispensables a la reproduction et qui 
permettent de distinguer les deux sexes d’une espece) est 
enracine dans les processus de reproduction et de socialisation 
des primates (...) Au cours de 1’evolution de I’humanite, ce 
“pattern” de base s’est enrichi des comportements complexes 
developpes par la chasse. (...) Les differences sexuelles 
existantes furent encore accentues. (...) L’une des 
consequences les plus importantes de la chasse comme mode 



d’existence fut d’accentuer la difference entre les 
comportements des hommes et ceux des femmes. (...) Si nous 
nous rappelons qu’a ce stade de la civilisation primitive de la 
chasse, la taille du cerveau passe du simple au double (...), 
nous pouvons prendre la mesure des precedes que la selection 
a mis alors en oeuvre et qui ont du etre d’une efficacite enorme. 
L’ancienne structure d’association des primates s’est 
transformee en une impressionnante structure nouvelle, celle 
de la chasse cooperative, (nda- origine de la diplomatic 
(alliances). 

«De la aussi resulte que la politique est une «affaire 
d’hommes», avec ses comportements d’intimidation, sa 
phraseologie, ses reglementations ecrites, ses vanites, ses 
conceptions bizarres de I’honneur: on a peur de parattre faible, 
on est dispose au combat et a la guerre, on fait etalage de 
grandeur viril et d’exaltation de soi-meme. (...) Ces 
mecanismes de selection ont influence sur le comportement de 
tous les types masculins et produit ces resultats extravagants 
mais bien reels qui semblent si chers au Moi des hommes ». 
(Tiger et Fox, The Imperial animal, p.121-1 22, 1971) 

« Des travaux recents de I’anthropologie culturelle comme L’un 
et I’autre sexe, 1975, de Margaret Mead, on ne pouvait que 
retirer I’impression qu’il n’y a rien que I’on puisse considerer 
comme une nature specifique de I’homme et de la femme. Mais 
si sujette a variation et a divergence que soit la repartition 
sociale des roles entre les sexes selon les civilisations, la 
division multi-millenaires du travail entre eux : chasse d’une 
part, maternite et education des enfants d’autre part, n’en a pas 
moins conduit a certaines Constances que Ton peut definir en 
les radicalisant, par les oppositions polaires entre tuer et 
donner la vie, guerre et paix ». Drewermann, Spirale de la peur, 
1982, note 56, p. 367. (nda - D’ailleurs, aucune societe dite de 
nature et/ou matriarcale a survecu a son contact avec 
I’Occident patriarcal. Que Ton pense aux Amerindiens tant du 



Nord que du Sud.) 

Nous avons vu I’importance accordee au sang dans son 
rapport de filiation (lien du sang) entre dieu et I’homme et de 
son tabou (sang menstruel) qui exclue la femme du sacre ou 
plutot qui relegue le sacre de la femme dans une sous- 
categorie qu’est la religion domestique dont le temple est le 
foyer et les membres, la famille. Ce rapport au sang est a la 
base de la construction sociale de la difference homme/femme. 
D’autres pensent que I’incapacite des hommes a procreer 
justifie leur filiation avec Dieu. Peu importe car c’est justement 
parce que I’homme occupe la caverne comme lieu sacre qu’il 
peut se placer en position de domination. Ce qui lui permet de 
determiner son ideologie, sa vision comme universelle : celle 
qui regit et definit le type de societe et les rapports entre 
membres. Si bien, qu’il y a deux sexes naturellement 
differences mais une seule culture androcentrique; la victoire 
de la raison (animus) sur la nature (anima). 

« On aboutit a une dichotomie quasi-absolue. L’homme, place 
au centre de I’edifice social imagine, est seul du cote de 
I’universel, du general, du social et du culturel. La femme est 
definie par rapport a lui et la difference qu’on est contraint de lui 
reconnaitre ne peut etre ni sociale, ni culturelle; elle releve du 
domaine biologique; la femme est du cote de la nature ». 
(N.C.Mathieu (Veillette), op, cit. pi 5) 

Enfermee dans la sphere privee, la femme est responsable de 
la charge physique et affective des membres du groupe. Ses 
taches domestiques parce que «naturelles» sont non- 
quantifiees, non-mesurees, non-evaluees done non- 
remunerees. Depossedee de sa production, elle est done tenue 
a I’ecart du pouvoir social et politique. Les femmes deviennent 
les gardiennes devouees loyales, les courroies de transmission 
par I’education de valeurs culturelles qu’elles ne determinent 
pas. 



Selon la pensee hindoue, la femme ne peut vouloir par elle- 
meme, c’est I’homme qui decide; la femme est ecartee du 
savoir tres jeune pour s’occuper des travaux domestiques. Le 
taoisme en Chine, le shintoisme au Japon lui reserve un sort 
identique, malgre I’existence de philosophie comme le Yin Yang 
chinois pour qui le masculin et le feminin sont complementaires 
et non affectes par des categories inferieures et superieures, 
malgre I’existence de la deesse Amaterasu et du dieu Susano- 
o qui assure I’equilibre dans la societe japonaise et dans 
I’Univers, ces societes demeurent quand meme dominees par 
I’homme. Selon le bouddhisme, la femme nonne n’a pas le 
meme statut que le moine et sa reincarnation dans un homme 
est la seule maniere pour elle d’echapper a son etat 
d’inferiorite. 

Devant une telle unanimite internationale, Engels en tirera cette 
conclusion en affirmant que « la victoire de I’humanite » repose 
sur «la defaite historique du sexe feminin ». 

« En effet, le matriarcat, tout comme la maternite, est un etat de 
nature qui a du etre transcende pour laisser place a la culture. 
Les femmes n’ont pu effectuer ce passage, faisant elles- 
memes biologiquement partie de la nature. Le role de 
civilisateur revient au sexe non defini par sa biologie, aux 
humains degages de la nature : aux hommes. Ms ont pu 
developper la culture, la civilisation en dominant la nature et la 
partie de I’humanite qui lui est assujettie : les femmes. (...) Si 
les femmes ont ete predominates a une certaine epoque, c’est 
parce que leurs qualites intrinseques etaient indispensables au 
debut de I’humanite. (...) La «defaite historique du sexe 
feminin» qui doit etre comprise comme une «victoire de 
l’humanite», a done ete une etape necessaire dans la 
progression des societes. La filiation patrilineaire a alors 
remplace la matrilinearite, et la famille monogame remplagant 
I’organisation clanique, sapant du meme coup les bases du 



«pouvoir» des femmes ». (Frangoise Braun, Matriarcat, 
maternite et pouvoir des femmes, Anthropologie et societes, 
Quebec, Universite Laval, 1987, vol.11 no.1, p. 47) 

La defaite historique des femmes, telle que formulee par 
Engels, est inadequate et incomplete. C’est non seulement le 
sexe mais aussi le genre feminin qui est en cause : I’anima. 
Reliee a I’harmonie primordiale, les valeurs de I’anima tendent 
vers la realisation de cet «etat de nature» et cherchent ainsi a 
neutraliser, a absorber les elans pulsionnels de I’animus. Cette 
dualite est la marque de 1’evolution, I’un temperant I’autre. Car 
I’anima pousse a son extreme c’est I’immobilisme de la niche 
ecologique et la mort. L’extremisme de I’animus s’exprime par 
la destruction qui conduit elle-aussi a la mort. Les valeurs 
masculines (patrilinearite) de la chasse venant bousculer les 
valeurs feminines (matrilinearite) de I’Australopitheque 
vegetarien voue a la mort. Par la suite, les societes horticoles 
venant temperees les ardeurs destructrices des males- 
chasseurs et ainsi de suite. 

De partout surgissent des dieux a la fois male et femelle. Car il 
faut le rappeler I’etre supreme ne peut appartenir a un sexe 
seulement, ce qui equivaudrait symboliquement a la sterilite et 
a I’impossibilite de la vie sur terre. 

Les civilisations de «l’anima» dites matriarcales se sont surtout 
developpees au Paleolithique superieur et localisees en Asie 
du sud-orientale. Plus tard en Asie de sud-est, (’horticulture 
s’est developpee. Ce type de civilisation matriarcale base sur 
une combinaison de chasse, de vegeculture, d’horticulture s’est 
diffuse par la suite en Afrique tropicale, en Melanesie, en Inde 
et dans les deux Ameriques (Dittmer,1954). 

Cet eloignement de I’Europe et du Proche-Orient leur a permis 
de croitre en securite. Or comme I’explique Drewermann, 
aucune societe dite de nature ou matriarcale n’a pu resister au 



choc de leur decouverte et/ou de leur colonisation par le monde 
occidental. Par contre, cette recherche de I’harmonie, associee 
a I’anima, constitue, elle aussi une somme de modeles 
cosmologiques, religieux, sociaux et ethiques appartenant non 
pas a un passe revolu mais a une perpetuelle reactual isation. 
La question est done de savoir : Jusqu’ou les valeurs de 
I’animus ou du patriarcat peuvent-elles crottre au detriment de 
I’anima? 

Cette emergence de la culture a la conscience humaine 
marque la fin de I’homme «purement nature» et les debuts de 
I’homme/culture. D’ailleurs e’est la, a ce moment precis, que le 
philosophe Kant situe I’apparition du mal. Ce progres de 
I’espece brise les liens instinctifs determinants et provoque la 
sortie de I’homme de I’ordre naturel (le paradis, I’age d’or) et 
fonde la desormais celebre opposition entre nature et culture, 
entre le bien et le mal. Kant d’en conclure dans Conjectures sur 
le commencement de I’histoire humaine que « I’histoire de la 
nature commence par le bien car elle est oeuvre de Dieu; 
I’histoire de la liberte commence par le mal, car elle est oeuvre 
de l’homme.» L’homme perd son innocence premiere par I’eveil 
de la raison que Kant associe a la «chute biblique». Par la suite 
apparut le mauvais penchant de I’homme pour le vice et son 
cortege de maux. Ce penchant mauvais, Kant I’appela le «mal 
radical)). Ce concept ne s’applique qu’a la realite humaine car 
Spinoza etablira par la suite que rien n’est mauvais dans la 
nature car toutes les choses sont conformes a ce qu’elles sont 
et que la perfection ou I’imperfection des choses, des etres sont 
des modalites de comparaison strictement humaines qui ne 
renvoient a aucune autre realite que celle de leur imagination 
d’un modele ideal. 

En detruisant sa propre vie et celle des autres, I’homme 
coupable experimente toute la panoplie des desespoirs 
psychiques, des destructions physiques et des mechancetes 
psychologiques, e’est la chute dans le mal ou dans une 



tentative ultime de mettre fin a I’angoisse existentielle, il 
accelere le processus d’autodestruction de la liberte elle- 
meme. Soudain, il realise que I’homme n’est pas ce qu’il devrait 
etre, que sa vie est une aberration, une alienation dictee par la 
peur de la mort. Tous les mythes raconteront sous forme de 
recit le passage de la purete a la souillure et tenteront 
d’expliquer le pourquoi des interdits sociaux et leurs necessites 
comme processus regulateur de la destinee humaine. A cette 
fin, il reviendra au chaman le mandat d’elucider le scandale du 
Mal et de contrecarrer sa nocivite. 

Le Mesolithique 10 a 5 mille ans. 

Homo sapiens continue sans relache son evolution et invente 
continuellement de nouvelles astuces. Prolongeant Taction de 
I’homme sur la matiere, le chasseur passe de I’outil (la sagaie) 
a une nouvelle arme machinee qui renforce encore plus sa 
maitrise sur I’espace (la sagaie volante) en parcourant de 
longues distances et frappant avec precision : I’arc. L’acces a 
cette arme et surtout sa maitrise provoquent chez le chasseur 
une joie telle qu’il ne peut interpreter que comme une extension 
formidable, quasi-surnaturelle de son pouvoir. Investi de cette 
nouvelle force, le chasseur mesolithique participe lui-meme de 
cette puissance. (Otte, 1993). Dans toutes les legendes 
mythiques, I’arc symbolisera le pouvoir de Dieu donne aux 
hommes pour qu’il realise son destin en conformite avec la 
volonte divine elle-meme. 

L’utilisation de I’arc permet une diversification nouvelle des 
ressources alimentaires. Des animaux rapides et plus petits, 
que la sagaie ne pouvait atteindre, sont desormais vises par les 
fleches. La variete des ressources etalees et accessibles a 
I’annee longue et au meme endroit induit la sedentarite. 
L’habitat continu, la variete des ressources amene avec eux 
des particularismes de telle sorte que les entites ethniques 
adoptent des manieres de faire, de vivre, bref adoptent des 



caracteres regionaux. La sedentarite par I’habitation continue 
s’applique davantage aux femmes; quant aux hommes qui 
continuent de chasser sur un vaste territoire, on parlera de 
semi-nomadisme. 

Le monde naturel devient organise et classe en niches 
ecologiques : la terre des paturages des bovides sauvages, 
I’endroit du temps doux, la riviere a poissons etc. et surtout, 
toutes ces informations sont transmises de generations en 
generations. Le territoire recele des ressources immenses de 
vie, tellement que le chasseur cherchera a les proteger comme, 
il protege aussi son propre sang. Terre et homme developpent 
ainsi un rapport symbolique de consanguinity renforgant la 
notion de territoriality. 

C’est done des bouleversements majeurs qui s’annoncent au 
niveau de la spirituality et de I’expression artistique. Les images 
humaines se multiplient. En fait, on assiste a une veritable 
transformation du sacre ou les forces surhumaines prennent la 
forme de I’homme. L’individu tend desormais a mattriser son 
destin par des representations de sa propre image. Toute 
nature, sauvage et mystique est a la mesure, a la portee de son 
action; I’homme est libre. L’homme mesolithique s’engage 
resolument a transformer le monde. La terre, symbole feminin, 
maternel, bascule dans le camp du masculin; les statuettes 
sacrees de la femme-genitrice ont un nouveau competiteur qui 
vient affaiblir davantage la symbolique de la terre-mere : la 
statuette masculine fait son apparition et sera objet d’un 
nouveau rituel : la ceremonie de sacralisation (messe) de sa 
propre image. L’homme assume ainsi completement son role 
moteur dans le deroulement et la transformation du monde 
mystique et de la nature. 

Le Mesolithique marque aussi le passage d’une activite de 
subsistance (la chasse, predation paleolithique) vers une 
activite de production des ressources (agriculture et elevage). 



L’heure de la revolution neolithique vient de sonner. 

Le Neolithique 5 mille ans 

«On discerne d’abord la sedentarisation de populations predatrices 
accompagnee de la recolte systematique de gramines sauvages et la 
chasse specialisee. Ensuite les especes vegetales semblent subir des 
modifications genetiques «dirigees» (selection, reensemencement). Plus 
tard les animaux domestiques paraissent introduits, selon I’espece, a 
partir de zones variees parmi lesquelles L’Afrique a joue un role 
preponderant pour les bovides (F. Haussan, A, Gauthier). Des 
modifications profondes marquent tout autant I’architecture : on passe de 
la cellule circulaire en dur avec cloisonnements interieurs aux formes 
quadrangulaires juxtaposees, s’agglomerant progressivement et 
s’articulant en rues et ruelles (O. Aurenche, J. Gauvin). Les regies 
sociales, adaptees a ces differentes situations, devaient alors aussi 
integrer la repartition des taches nouvelles induites par le nouveau mode 
de vie (recolte, parcage, habitat) et assurer «en retour» une augmentation 
demographique apparemment rapide ». (Otte, op, cit. p. 83) 

L’art sacre prend une tournure tout aussi revolutionnaire : 
I’homme commence a vouloir creer Dieu a son image. 

« Ms (les cranes surmodeles du Neolithique) portent les restitutions des 
chairs et des chevelures par du platre et de I’argile, le regard etant 
represente par des coquillages incrustees aux orbites. (...) L’image sacree 
est empruntee au registre humain fondes sur ses propres restes 
anatomiques et transformes en «oeuvre d’art» par I’adjonction de 
materiaux » Otte, op cit, p.84) 

Si I’essence du Christianisme est I’lncarnation de Dieu en 
I’homme, on peut penser a rebours que la religion neolithique 
est celle de I’lncarnation de I’homme en Dieu. 

Par contre, puisque cet art sacre etait associe au culte des 
ancetres, on peut imaginer qu’il s’agissait d’une reconstitution 
du defunt. Pour la premiere fois, I’homme cherche a recreer 
une entite par sa seule adresse ou habilete dans la 
manipulation «savante» de ses propres restes anatomiques. 



L’homme commence a gouter aux joies de la creation 
demiurgique. 

Si les Dieux prennent I’image symbolique de I’homme, 
qu’advient-il de la femme? La decouverte de la cereaculture 
(grammes) et de la vegeculture (tubercules) amene avec elle 
un bouleversement prodigieux des valeurs spirituelles. Un 
nouveau mythe sacre prend forme qui exprime la relation 
intrinseque entre la femme/nature et la vegetation issue d’un 
acte primitif, presque inne, execute par la femme depuis des 
lustres : I’enfouissement du placenta (eaux des origines) qui 
devient rite de fertilite de la Terre-mere. Par ce geste, la femme 
se substitue a la divinite en possedant une puissance 
biologique sacree qui donne naissance aux vegetaux, les 
tubercules enfouies dans le sol. La signification du mythe est 
evidente : les plantes alimentaires sont sacrees puisqu’elles 
proviennent du corps de la femme divinisee. En se nourrissant, 
I’homme mange une substance divine. Comme on le voit ce 
nouveau rite vient se juxtaposer a «l’ancien», celui de la moelle 
des os et du crane associe au chasseur paleolithique. On peut 
parler ici d’une crise «existentielle» profonde. 

« La femme et la sacralite feminine sont promues au premier rang. 
Puisque les femmes ont joue un role decisif dans la domestication des 
plantes, elles deviennent les proprietaires des champs cultives, ce qui 
rehausse leur position sociale et cree des institutions caracteristiques, 
comme par exemple, la matrilocation, le mari etant oblige d’habiter la 
maison de son epouse. La fertilite de la terre est solidaire de la fecondite 
feminine; par consequent les femmes deviennent responsables de 
I’abondance des recoltes, car elles connaissent le «mystere» de la 
creation. II s’agit d’un mystere religieux, parce qu’il gouverne I’origine de 
la vie, la nourriture et la mort. (...) Cedes la sacralite feminine et 
maternelle n’etait pas ignoree au paleolithique, mais la decouverte de 
I’agriculture en augmente sensiblement la puissance, La sacralite de la 
sexualite, en premier lieu de la sexualite feminine, se confond avec 
I’enigme miraculeuse de la creation. (...) Un symbolisme complexe, de 
structure anthropocosmique, associe la femme et la sexualite aux rythmes 
lunaires, a la Terre (assimilee a la matrice) et a ce qu’on doit appeler le « 



mystere » de la vegetation. Mystere qui reclame la «mort» de la semence 
afin de lui assurer une nouvelle naissance, d’autant plus merveilleuse 
qu’elle se traduit par une etonnante multiplication. L’assimilation de 
I’existence humaine a la vie vegetative s’exprime par des images et des 
metaphores empruntees au drame vegetal (la vie comme la fleur des 
champs, etc.). Cette imagerie a nourri la poesie et la reflexion 
philosophique pendant des millenaires, et elle reste encore «vraie» pour 
I’homme contemporain ». (M. Eliade, op., cit. p.51-52). 

Aparte : Cette puissante image agraire et matriarcale sera 
supplantee beaucoup plus tard par I’apparition de la charrue, 
symbole phallique du male qui ensemence la terre. 

Le statuaire feminin devient, par le fait meme, plus fidele a son 
image mais reste toujours associe a la maternite, a la nature. 

Mais curieusement, c’est a cette epoque qu’apparaTt la 
statuette femme/serpent ou ce dernier s’incruste au visage 
feminin. Cette association est tout a fait «logique» lorsque Ton 
sait que les champs cultives servent de niches ecologiques a 
plusieurs varietes de serpents qui se nourrissent de petits 
rongeurs et s’y reproduisent. Dans toutes les civilisations, le 
serpent est un ancetre mythique fondateur des societes parce 
qu’associe a la fertilite feminine. (D’ou la symbolique chretienne 
du serpent qui revele a la femme la connaissance des origines 
et de la sexualite. (Arbre/penis, pomme/vulve = vegetal/vie). 

L’observation des rythmes agraires, de la vegetation et des 
saisons induit un renforcement de la comprehension 
paleolithique des rythmes cosmiques le perpetuel 
renouvellement du monde par le cycle de la naissance, de la 
mort et de la renaissance, cette fois-ci represente par 
I’ouroboros : le serpent qui se mord la queue, image circulaire 
qui represente I’union des Divinites feminines terrestres aux 
Dieux masculins celestes figuree par le cercle. Dieux et 
Deesses se completent dans le grand Cercle de I’harmonie 
cosmique. (L’iconographie chretienne a repris cette image 



symbolique et I’a applique aux deux poissons (ouroboros) qui 
se mordent la queue, le poisson etant le symbole du Christ). 

Pour contrebalancer ces forces agraires, les pasteurs nomades 
edifieront leurs propres symboles principalement axes sur la 
puissance en adoptant le taureau sauvage comme embleme 
spirituel. ( A ne pas confondre avec le boeuf domestique, 
symbole agraire). Pour eux, c’est la semence abondante du 
taureau qui fertilise la terre. Le taureau est bien un animal 
primordial, que I’on retrouve dans I’art des cavernes du 
paleolithique, associe a la force creatrice. 

Changement tout aussi revelateur au niveau de I’espace sacre, 
on passe de I’ombre a la lumiere; de la caverne au temple. En 
effet c’est au Neolithique ancien europeen qu’apparaTt une aire 
aux fonctions specialises bien delimitee dans I’espace du 
village. Ce temple confirme que I’autorite religieuse est 
desormais presente et qu’elle s’inscrit dans une convergence 
du pouvoir et du sacre. Nous sommes au debut de la cite. Les 
croyances animistes des chasseurs s’estompent pour faire 
place aux nouvelles religions. Les masques liturgiques, 
principalement en tete d’oiseaux, accordent I’importance aux 
yeux, passage du regard, de (’intelligence et de la force 
mystique. Statuettes et masques sont regroupes sur une sorte 
d’autel au fond du Temple. Autre effet sur le sacre, I’apparition 
de fonctions sacerdotales reserves a une elite masculine 
(pretrise) qui dorenavant s’occupera a reflechir aux destines de 
la communaute. Et fait atteste par les decouvertes 
archeologiques recentes, la femme, malgre sa force acquise 
dans la symbolique du monde agraire, est toujours absente de 
I’iconographie generale du Temple «europeen». (Eliade, 1976). 
Ce qui n’est pas le cas en Inde, en Asie, en Afrique et en 
Amerique pre-colombienne. 

Mais il est important de noter que c’est I’appropriation du 
domaine sacre par la confrerie des pretres et chamans 



independamment d’un dieu masculin ou feminin qui determine 
I’ideologie du pouvoir social et politique et le propage de 
generation en generation. Si bien qu’une societe dite 
matriarcale qui venere la Grande Deesse vehicule neanmoins 
I’ideologie masculine des rapports sociaux car les hommes se 
sont appropries la manifestation du mythe par la celebration, le 
controle des rituels. On voit bien que c’est I’institution religieuse 
controlee par I’homme qui a propage les inegalites entre 
I’homme et la femme dans tout le tissu social et politique. Ce 
que Montaigne decrit comme « la grossiere imposture des 
religions. » 

Chassee, I’expression de I’anima trouvera refuge dans I’espace 
domestique (reine du foyer) dans un lieu amenage (decoration) 
a cette fin et la statuette (poupee) sera son mode de 
representation. 

« elles (statuettes) proviennent des niveaux d’habitation, par consequent 
semblent etre en rapport avec la religion domestique. (...) C’est le merite 
de Leroi-Gourhan d’avoir mis en lumiere la fonction centrale de la polarite 
masculin/feminin dans I’art paleolithique, i.e peintures et reliefs 
rupestres/statuettes et plaquette de pierre ». (Eliade, op.cit. p. 31) 

Les archeologues estiment que 70% des ressources 
alimentaires de I’epoque provenait de I’agriculture, du travail 
des femmes. Que faisait done les hommes pendant ce temps ? 
Les Amerindiens du Canada nous apporte une explication tout 
a fait credible puisque leur situation vers I’an 1 000 de notre ere 
est comparable a celle des hommes du Neolithique europeen 
qui prevaut 6 mille ans auparavant. 

Vers I’an 1 300, les Iroquois adopterent I’horticulture comme 
principal moyen d’acquisition des ressources alimentaires, 
facilitee par un rechauffement climatique de toute la vallee du 
Saint-Laurent. Toute une variete de produits allant du mai's au 
concombre, melon, courge, citrouille, tabac, poix et feves de 
toutes couleurs sont alors cultives. L’arrivee de I’horticulture a 



des consequences socio-culturelles importantes. On remarque 
avec I’arrivee du mais une forte augmentation de guerres inter- 
tribales. De tout temps, la chasse et les exploits guerriers furent 
les principales sources de prestige des males amerindiens. 
L’epreuve ultime, qui permettait a un chasseur de manifester 
ses talents, son courage, consistait a assurer la survie a sa 
famille durant les rigueurs impitoyables de I’hiver. Puisque 
maintenant, I’horticulture, domaine reserve aux femmes, 
permettait de nourrir adequatement la communaute, les 
hommes, se sentant menaces par cette nouvelle importance 
accordee aux femmes et aux travaux de la terre au detriment 
de la chasse, se tournerent vers la guerre, seul moyen qu’il leur 
restait dorenavant pour acquerir du prestige personnel tout en 
protegeant le village, les champs, le territoire. (Trigger, p.140- 
141) 

Une nouvelle society s’institue avec ses codes structurant la 
spirituality, la vie communautaire et sa protection. Car, trois 
modes de vie s’affrontent alors : les peuples chasseurs qui 
migrent avec les animaux pour qui la terre appartient a tout le 
monde, les pasteurs nomades qui font paitre leurs troupeaux 
sur de vastes terres aux frontieres relativement ouvertes et 
finalement les peuples agriculteurs sedentaires qui affichent 
ouvertement une attitude de proprietaire terrien. 

Pasteurs et agriculteurs deviennent producteurs de leurs 
ressources alimentaires et auront, chacun pour se faire, des 
territoires et des villages proteges par la tribu et leurs ethnies. 
Une interminable chaine de malentendus entre eux verra le jour 
en depit d’un commerce de troc important et degenera en 
guerres quasi fratricides. 

« Pour le paysan, il etait indispensable de marquer clairement son droit de 
propriety sur le sol (...). Pour le nomade, en revanche cet acte de prise de 
possession representait une appropriation illegitime, un vol; dans son 
idee, il ne devait pas avoir de limite ni de clotures; tout son avoir etait 
mobile et, sous la forme de troupeaux, lie de fagon seulement indirecte a 



des territoires de pacage determines; en outre, il etait bien oblige de 
constater que les terres que le paysan lui disputait etaient precisement les 
plus fertiles, aussi ne voyait-il que justice a faire main basse, dans des 
razzias sans cesse renouvelees, sur I’avoir si bien gagne des paysans 
sedentaires des premieres civilisations villageoises et urbaines. 
Inversement, les habitants des villes pouvaient considerer les nomades 
comme des vagabonds, des faineants, des violents avides de rapines 
dont il fallait se garder comme des animaux sauvages ». (Drewermann, 
Spirale de la peur, p. 46-47) 

Void done bien resume le conflit «legendaire» biblique entre 
Adam, le cultivateur, fondateur de la cite et Abel, le berger 
nomade. C’est pour cela aussi que dans beaucoup d’autres 
mythologies, les femmes agricultrices seront associees aux 
deesses de la guerre. Bien sur, des facteurs comme 
I’expansion demographique des paysans mieux nourris que 
leurs voisins nomades parfois affames, des inondations, des 
invasions d’insectes viendront accrottre les sources de conflits. 
De plus en plus frequentes, ces guerres tribales commanderont 
I’usage de plus en plus necessaire d’hommes formes et dedies 
exclusivement aux combats : I’armee. L’armee prolonge, donne 
un second souffle a la vie du chasseur paleolithique. A partir de 
cette date, la guerre devient un phenomene “normal”. 

Finalement, I’apparition de I’agriculture d’une part et de la cite, 
de I’autre, marqueront le debut de la fin de I’ere nomade du 
chasseur et la notion de territoire de chasse protege evoluera 
tranquillement vers le concept agraire de «ethnies-cites-pays- 
nations.» A la fin du Neolithique, tout est maintenant en place : 
la nature est de plus en plus soumise, le culte des morts et de 
la fertility sont bien etablis, les Dieux et Deesses agraires 
cotoient les icones deifies du chasseur paleolithique et du 
pasteur nomade, croyances et rituels sont celebres au Temple 
decore par des artistes males sous la supervision de «pretres» 
masculins avec une cosmologie comportant le symbole du 
village comme «Centre du Monde» defendu par des guerriers 
aguerris. (Eliade, 1976). 



Du Paleolithique au Neolithique, (encore aujourd’hui !) le desir 
de pouvoir s’impose comme notre premiere valeur. Le pouvoir 
sur les betes que Ton mange, sur les plantes que Ton cultive, 
pouvoir de I’homme sur sa compagne et de sa societe sur 
I’autre, I’etrangere. Tout le developpement humain repose sur 
ce desir d’etre plus symbolise par la puissance des dieux de qui 
nous voulons acquerir le pouvoir. En apaisant la crainte des 
dieux par le rituel, I’homme espere recevoir quelque chose en 
retour, une sorte de supplement de puissance. Mais 
I’association entre pouvoir et divinite est lourde de 
consequence, elle implique la priorite de la force et le pouvoir 
de dominer sur tout. La revolution viendra du christianisme et 
son apologie de I’amour comme utopie. 

Mais pour I’instant, I’histoire brute, sans fioriture, nous montre 
que le destin de I’humanite est redevable, non pas de I’amour, 
ni de la justice, ni de I’egalite mais du pouvoir comme condition 
de I’etre et de son desir de dominer. Car n’oublions pas que le 
premier souci des hommes a toujours ete d’obtenir ce qu’ils 
desirent avec ou sans I’aide de dieu. 

L’age des metaux. 

Les peuples de la prehistoires connaissaient le pouvoir des 
metaux comme le cuivre, le bronze et le fer meteorique qu’ils 
utilisaient comme materiaux bruts. Le minerai devint 
preponderant grace au feu avec la decouverte des fourneaux. 
La recherche de minerai conduit I’homme dans les entrailles de 
la terre comme si les metaux poussaient dans le ventre de la 
terre. Issus de la matrice terrestre, le minerai est introduit dans 
la matrice artificielle du fourneau pour y achever sa gestation, 
le forgeron est volcan. La sacralite tellurique vient de naitre. 
Penetrer dans la terre sacre pour y soutirer la force des metaux 
donnera lieu a toute une mythologie foisonnante de fees, de 
genies, d’elfes, de fantomes, d’esprits tenebreux., de forces 



demoniaques. Le forgeron sacre maitre du feu, des metaux et 
des forces telluriques est craint par les membres de sa 
communaute et trouve grace qu’aux yeux de la potiere qui elle 
aussi travaille au four. 

Par son action, le forgeron transforme la matiere initiale. 
Ancetre des alchimistes, il acquiert le pouvoir de changer la 
nature en accelerant sa metamorphose et surtout en creant de 
nouveaux metaux par alliage. Le forgeron n’est pas considere 
comme un dieu mais bien comme un demiurge qui peut le 
devenir car il possede un pouvoir surhumain qu’il peut exercer 
contre la divinite au benefice de I’homme et vice versa. 

Qui dit fourneau, dit combustible pour alimenter le feu; 
beaucoup de combustible. Depuis le paleolithique, le bois est la 
premiere source d’energie de I’homme. Le feu, le bois, la 
hache, un des premier outils de I’humanite, lui ont permis de 
s’emanciper des contraintes de la nature. Le bucheron, par son 
travail, est le pionnier de I’intervention humaine sur son 
environnement. Tous lui sont redevables : c’est lui qui defriche 
la foret au profit des agriculteurs, qui fournit I’energie 
necessaire aux fours du potier et fourneaux des metallurgistes. 

«L’ingeniosite du bucheron est a I’origine des realisations post- 
neolithiques les plus importantes pour le developpement des machines. 
Supprimez le bois et vous supprimez litteralement, les bases de la 
technique moderne. (...), il est avec le mineur et le forgeron, un ingenieur 
primitif ». (Mumford, Technique et civilisation, Seuil, Paris, 1950) 

Si Ton est redevable au bucheron pour la roue, le rouet et bien 
d’autres machines primaires, on lui done aussi par le fait meme 
le cloisonnement de la societe en corps, en castes de metiers. 
Et bien sur, chaque corps de metier aura son totem, son 
embleme, son dieu ou deesse, ses rituels. Rapidement une 
constellation de dieux gravite dans les cieux. 

Au niveau agraire, le cheval est dompte et monte et le boeuf 



devint outil de traction servant au labour. De cette seconde 
revolution, apres I’invention de la roue, naitra de nouveaux 
themes iconographiques. 

Maintenant que les mythes universaux sont bien ancres dans 
I’esprit, nous assisterons a une veritable explosion de dieux, de 
deesses, a une floraison de signes (zodiaques, tarot) tous issus 
de la diversity culturelle des groupes humains. «L’humain 
demeure, I’image varie ». Toutes ces images de substitution 
sont reductibles a des archetypes de I’inconscient collectif et 
changent, comme le cameleon, selon les us et coutumes des 
civilisations en evolution. Elies sont des symboles 
d’identification de I’homme en devenir. 

«Structure par des archetypes, images ancestrales et inconscientes qui 
se manifestent partout et en tout temps, formes innees et immuables, 
I’inconscient collectif s’exprime a travers les mythes, les oeuvres d’art, les 
croyances religieuses, tout un ensemble riche en creations symboliques.» 
(Jacqueline Russ, La marche des idees contemporaines, Armand Colin 
Editeur, 1994, p.103) 

En somme toutes les religions, toutes les sectes actualiserent 
leurs archetypes fondamentaux soit par la recherche de 
I’harmonie naturelle pour les religions et les esprits de type 
matriarcal soit par la recherche de la puissance pour des 
religions et des esprits de type patriarcal. L’Homo sapiens 
europeen lui a choisi son camp : s’approprier toujours plus les 
forces de la nature et accroTtre son pouvoir sur I’autre, sa 
femme en premier et sur I’etranger y compris par la contrainte 
et meme la barbarie s’il le faut. 

Le passage de la societe agricole a la societe paysanne plus 
structuree marque I’apparition des chefferies, modele de 
societes dirigees par un chef entoure de dignitaires, de pretres 
et de chefs de clan. On pense aux Celtes, aux Germais, aux 
Iberes, aux Italiques, aux Thraces, aux Daces, Scythes et a 
bien d’autres peuples nordiques. Ces societes a chefferies 



etablissent des relations commerciales nouvelles, elles 
acquierent, par troc principalement, du minerai qu’elles 
transforment en objets luxueux ou utilitaires. Plusieurs puits de 
mines sont ouverts pour extraire du silex, cuivre et autres 
metaux. Rien auparavant a pu hanter I’imaginaire sociale 
comme I’extraction de I’or. Soudain tous les concepts spirituels 
glissent vers le materialisme, la possession de l’«objet/desir.» 

Avec I’apparition de I’or, I’art prend un tournant decisif; a la 
representation spirituelle s’ajoute les marques du prestige 
materielle et de la domination sociale. L’accumulation de ces 
objets introduit de nouveaux concepts comme la richesse et le 
tresor. Ces nouvelles marques de statut social sont signalees 
par la creation de sceptres et de couronnes comme objets 
precieux ou exotiques. Ces changements amenent a I’etat 
embryonnaire les premieres formes d’inegalites sociales 
basees sur la possession de tresor. Mais surtout, la fabrication 
de «l’or-monnaie est un symbole de pervertissement et 
d’exaltation impure des desirs». (Dies) Certaines families 
deviennent plus importantes que d’autres, des alliances se 
negocient et des echanges de femmes entre families viennent 
sceller les tractations. La transmission du pouvoir et de la 
richesse du pere au fils transforma la chefferie en dynastie. La 
prehistoire bascule dans I’histoire. 

Cette veritable rupture socio-historique est accompagnee du 
developpement phenomenal des techniques metallurgiques. 
L’action concertee du bucheron, du forgeron et du mineur aura 
aussi un impact des plus tragiques avec la creation d’armes 
nouvelles toujours plus puissantes et ce perfectionnement des 
armes de guerres sera constant jusqu’a nos jours. De nouvelles 
armes apparaissent comme I’epee et s’ajoutent aux poignards, 
dagues et haches deja existants. Stimules par ces nouvelles 
possibility, certains chasseurs-guerriers, formant des hordes 
nomades sauvages, comprennent vite le profit qu’ils peuvent 
en tirer car en effet, il existe un moyen «magique» d’obtenir de 



la nourriture sans labeur : le vol; un moyen facile d’obtenir une 
femme desirable : le viol a la pointe du couteau; un moyen 
simple d’acquerir du pouvoir : la conquete; un moyen 
astucieux d’eviter le travail considere comme de I’esclavage et 
finalement I’obtention de la richesse : le pillage. Oui, I’homme 
se decouvre aussi barbare. 

Ainsi I’idee que les mythes mythologiques recouvrent la peur 
des hommes devant les phenomenes naturels sera 
progressivement remplace par des mythologies et dieux 
anthropomorphiques recouvrant la peur des hommes envers 
I’homme lui-meme. Ainsi pour souder I’harmonie d’un groupe et 
empecher le conflit interne, la violence envers I’autre, I’etranger 
servira d’exutoire. Une fois, I’ennemi designe, il sera quasi 
impossible de faire marche arriere meme si les raisons de la 
haine s’annoncent non fondees et meme fausses. L’essayiste 
Rene Girard nommera ce phenomene la «violence fondatrice» 
qui contaminera fortement tout I’univers du sacre. 

Pour les Grecs et les Romains, les Celtes, Germains, Gallois, 
Vikings demontrent une telle voracite dans leur desir de 
conquete qu’ils sont vitement demonises par la rumeur 
villageoise Mais qu’en est-il vraiment ? 

Le pantheon des dieux nordiques representait les forces des 
elements naturels comme le tonnerre, la foudre, le soleil et de 
nombreux animaux, en particulier les sangliers, les beliers les 
serpents et les cerfs avaient une signification surnaturelle. Tous 
les dieux nordiques transmettent une doctrine guerriere et 
belliqueuse de combats titanesques menes par des dieux 
heroiques, Thor en Scandinavie, Donaren Germanie et Thunor 
en Angleterre. En effet, le combat entretient I’equilibre des 
forces et les victoires renouvellent I’ordre du monde. L’un des 
traits marquants de la representation des dieux nordiques est la 
triade, dieux a trois tetes, trois faces identiques, symbole de 
I’omniscience et du pouvoir absolu. 



La plupart des peuples nordiques combattrent aussi entre eux, 
entre villages d’une meme ethnie. La conscience nationale y 
est absente et toute tribu celtique, viking convoite avidement 
les richesses et les femmes de toutes autres tribus celtiques ou 
vikings. La conquete des territoires, le pillage des villages par 
des hordes armees confirment les nouvelles ideologies 
guerrieres essentiellement masculines. Des palissades, 
remparts de terre et murs de pierres entourent les villages dont 
I ’architecture evoluera vers les fortifications en hauteurs 
implantees en terrains accidentes et difficile d’acces. 

Dieu tribal 

Parce que tribales, ces societes ne purent constituer un Etat 
organise avec une religion et un clerge unifies. Chaque villages 
avaient ses druides qui celebraient des rituels glorifiant les 
heros guerriers sans peur. Et c’est justement parce que la peur 
et les faiblesses y sont combattus, ou il fallait briller par son 
courage que les demons furent aneantis et jamais le Diable, 
entite malefique, n’a pu existe parce que Germains, Celtes, 
Vikings avaient la liberte en haute estime et jamais ils auraient 
accepte d’etre soumis moralement a la servitude autant 
interieure qu’exterieure. Si le Diable existe, il est dans le regard 
des autres peuples conquis detestant les vainqueurs non a 
I’interieur des religions celtiques. 

L’exaltation de la force virile se verra dans le menhir-statue, 
image phallique sans conteste des nouvelles divinites. Des 
steles funeraires montrant des guerriers revetus de cuirasse et 
armes de haches, de poignards et d’arcs parsement les 
communautes et denotent la hierarchisation croissante de la 
societe. Les chefs guerriers ne sont pas en reste erigeants 
d’immense maison funeraire a leur gloire. Les dolmens 
megalithiques et les statues-menhirs, affirment un gigantisme 
mineral proportionnel a la megalomanie du chef de clan, 



chacun rivalisant pour affirmer le prestige de son peuple et sa 
domination territoriale. Tous ces monuments publics, menhir, 
stele et dolmen, sont tous entierement dedies a I’exaltation de 
la guerre et a une celebration des elites militaires de la nation. 

Au debut du siecle dernier, Emile Durkheim, dans son ouvrage 
intitulee Les Formes elementaires de la vie religieuse, mis en 
evidence que la religion est constitutive de la culture et qu’elle 
y joue un role social dans les societes archai'ques et un role 
politique dans les societes de I’Antiquite comme nous le 
verrons. «En tout etat de cause, la religion etait deja ce qu’elle 
allait rester, le reflet de croyance collectives, d’un vecu localise, 
et d’une politique vis-a-vis de la realite.» 

Le passage de I’homme archai'que de la prehistoire a I’homme 
antique s’echelonna done sur plusieurs siecles. De cette longue 
evolution naquit toute une panoplie de concepts allant de 
I’echange economique a I’organisation sociale en passant par 
une technique primitive axee principalement sur I’utilisation de 
I’eau, du feu, de la terre. Naquit tranquillement I’experience de 
la civilisation fondee sur un choix conscient de I’individu vers la 
vie collective regie par des lois et regies Avec la civilisation, 
naquirent aussi la cite et la specialisation des roles: marchands, 
administrateurs, artisans, esclaves et son corollaire une 
economie d’argent base sur le travail. Toute une serie de 
concepts spirituels suivaient le meme cheminement evolutif 
allant du reve, de la magie, de I’animisme totemique aux dieux. 
Le monde grouillait de Dieux, eux-aussi specialises: Dieu de la 
chasse, de I’agriculture, de la guerre etc. 

Cette evolution religieuse a la fin du neolithique fut marquee par 
la lutte de pouvoir entre les nouvelles castes de pretres 
«urbains» et les chamans traditionnels identifies a la «religion 
de la chasse» ou «religion de nature». Tandis que la caste des 
pretres representait le courant de specialisation generale de la 
societe en differents corps de metier, le chaman lui deroutait 



toujours par sa polyvalence, a la fois, magicien, sorcier, 
guerisseur, devin. 

Depuis le neolithique, nous assistons a une veritable 
denegation du chaman relie intrinsequement au nomadisme. II 
est le maitre des pratiques mouvantes adaptees aux lieux et 
aux types de frequentations. II agit seul, n’a pas besoin de 
temple permanent mais surtout il a le pouvoir de contact direct 
avec les esprits. II est le premier a emprunter les «chemins 
mystiques» vers I’au-dela, a etablir le lien entre le Ciel et la 
Terre. Devenu rival religieux, le chaman sera combattu par 
toutes les societes sedentaires et voue au mepris. Identifie aux 
hordes barbares, aux peuples arrieres, il sera qualifie d’etre 
malefique possede par les mauvais esprits et atteint de folie. 
Devenu suspect pour le pouvoir politique, le chamanisme sera 
progressivement proscrit et voue a la disparition. 

Aparte : Ce concept de «contact direct)) avec les esprits sera 
par la suite atteste par la presence des mystiques et autres 
mediums ou devins dans tous les systemes religieux y compris 
les monotheismes et bien sur par le role de I’artiste en art 
contemporain 

C’est a ce moment que Ton remarque la multiplication des 
pratiques magiques et le developpement des disciplines 
occultes, qui deviendront plus tard populaires dans tout le 
monde asiatique et mediterraneen. Une «religion» parallele ne 
tarde pas a s’etablir et a promouvoir ces valeurs plus 
«archaiques». Tout ce monde dit occulte perpetuera les 
mythes, rites et rituels magico-religieux du paleolithique : 
lecture des visceres (oracles), le bestiaire archaique integre 
dans les signes du zodiaque; I’analogie entre les signes 
mystiques et la realite permettant done de maitriser le temps et 
ainsi connaitre I’avenir. 

Voila plus de quatre millenaires, des hordes de guerriers venus 



du sud de la Russie actuelle envahirent le Caucase et 
s’installerent dans les plaines verdoyantes de I’lran, sur les 
rives de la mer Noire et de la mer Caspienne. D’autres tribus 
migrerent vers la Grece et d’autres encore suivirent les sentiers 
menant vers la Scandinavie et la Finlande pour finalement 
atteindre les lies Britanniques. Cette migrations des «gens de 
Kourgan» est I’un des evenements majeurs de I’histoire de 
I’humanite appele I’invasion Indo-Europeenne. Cette invasion 
est caracterise et appele ainsi parce que le Sanskrit, langue 
indienne, parle par ces gens de Kourgan, appeles par la suite 
aryen, est la base de la quasi-totalite des langues europeennes 
modernes comme I’allemand, le latin, le grec, le frangais aussi 
bien que I’anglais et le norvegien. L’invasion indo-europeenne 
est a I’origine de nos cultures dites occidentales et le foyer le 
plus influent dans la formation des religions antiques et de leur 
fusion avec les religions de I’lnde. Toutes les religions y compris 
les theologies monotheistes comme le judai'sme, le 
christianisme et I’islamisme portent la griffe de la civilisation 
indo-aryenne. 

Ces syntheses de cosmogonies et de theogonies qui 
fusionnerent a cette epoque sont des mutations capitales qui 
permettent la constitution d’Etats-nations comme en 
Mesopotamie, en Egypte et en Iran avec a leur tete des 
hommes-dieux. En fait, ces Etats-nations agissent comme un 
systeme humanitaire qui protege I’entite contre les agressions 
exterieures, une sorte de strategie de survivance de I’espece 
pour reprendre une comparaison chere a Darwin. Mais chacun 
de ces Etats-nations de type theocratique pris isolement 
introduit la notion de religion nationale apparentee a une 
strategie de survivance clanique ou tribale et devint source de 
division et enjeu de guerre territoriale. 

Plusieurs religions et philosophies dont le taoi'sme chinois, le 
shintoi'sme japonais, le bouddhisme et le jini'sme y compris les 
theologies monotheistes comme le judai’sme, le christianisme 



et I’islamisme derivent du vedisme et portent la griffe de la 
civilisation indo-aryenne. Au depart, le vedisme, appellation 
decoulant des Vedas, livres sacres de I’lnde ancestral, favorise 
la vision de I’univers comme etant gouverne par une multitude 
de forces souvent contradictoires. Le cosmos est naturellement 
bienveillant a I’egard de I’homme et s’oppose au chaos. Le bien 
et le mal sont des antagonismes normaux, naturels, 
represents par des dieux (daevas, pouvoir) et des demons 
(asuras, contre-pouvoir), point de Diable a I’horizon. Tout 
I’equilibre du monde reside dans les sacrifices et les offrandes 
polytheistes ou I’homme rend hommage aux lois celestes 
issues des forces cosmiques en action. Mais tous ces dieux 
vediques ne sont que la manifestation d’une seule et unique 
realite : L’Un. Et cet Un est a la fois multiple (henotheisme). 

L’unite comme Principe divin est I’alpha et I’omega de toute 
realite. Cette Unite transcendante est a I’origine de toutes les 
traditions spirituelles et religieuses qui ont accompagnees la vie 
humaine depuis la nuit des Temps. Plus encore, cette Realite 
ultime depasse tout ce que Ton peut en dire, c’est le domaine 
du Mystere inaccessible a la raison, mais ouvert a I’intuition, a 
(’interpretation poetique et sacree. Cette Source originelle 
coulant de cascades en cascades, forment d’innombrables 
embranchements revelant I’inoui'e diversity de I’ tre et de ses 
manifestations. Toute cette diversity est unifiee a la Source elle- 
meme, nulle par ailleurs; le multiple provient de I’Unite (alpha) 
et retourne a I’Un (omega) : «Je suis I’alpha et l’omega». 

«L’Unique ne peut apparaitre que dans le nombre, 

Dans la creation comme dans ces formes sacrees, 

Qui, diverses dans leur aspect exterieur, 

Manifestent une seule Lumiere interieure, eternelle. 

J’ai regarde Ton visage, croyant n’en voir qu’un seul, 

Comme je suis ebahi de contempler maintenant 
Tes nombreux visages». 

(auteur inconnu cite dans Nasr, p. 1 3) 



Ainsi plusieurs noms I’accompagnent que Ton pense a Indra, 
Mithra, Varuna, qui expriment tous la meme realite. Par la suite, 
Vishnu pour les uns ou Qiva pour les autres donnerent corps a 
I’Absolu «sans forme», a «rUn sans second» des Upanishads. 
Ainsi «un tre au-dessus des autres dieux» devint responsable 
des cycles cosmiques et des mondes successifs qu’il enfante et 
detruit et I’homme par ses offrandes lui rend hommage, tel est 
le sens de la Bhakti (devotion) envers un Dieu supreme 
createur et protecteur. 

«Dans les Upanishads hindous, il existe un dialogue celebre qui reduit le 
nombre de dieux de 3 306 a 1, le brahman de I’entite supreme. Cette 
unification donna naissance au pantheisme, c’est a dire a I’idee que tout 
est en Dieu et que Dieu est en tout. On peut d’ailleurs etre plus exact en 
designant cette doctrine par le terme de «monisme,» qui est la doctrine 
selon laquelle il existe une seule realite. » (Geoffrey Parrinder, Les 
Religions du monde, Hasso Ebeling International Publishing, 
Luxembourg, 1981, p.16) 

Les mythes rapportent egalement que la race humaine est 
issue d’un tre divin geant, a forme humaine, Purusha. De sa 
bouche, sont venus les Brahmanes dont sont issus les pretres, 
de ses bras les Kshatriya qui fournissent les gouvernants et les 
guerriers, de ses cuisses les Vaishya ou agents economiques, 
commergants et marchands, et de ses pieds les Sudra ou 
artisans, au service des trois premieres castes. L’apparition des 
castes au cours histoire de I’lnde s’est developpe afin de 
renforcer le systeme de coercition necessaire au bon 
deroulement de la societe indienne. L’asservissement de 
certains par d’autres est une faiblesse humaine placee sous le 
signe de I’heredite, non une loi naturelle. Les Intouchables, 
ceux qui exercent les metiers sales ou de peine comme les 
coolies, se designent eux-memes sous le nom de Dalits 
(opprimes) et sont encore I’objet de persecutions et de mauvais 
traitements. 

Les Intouchables etant des hors castes, il apparait logique que 



les non-Hindous soient egalement consideres comme des 
Intouchables. Ainsi en est-il des populations tribales des 
regions reculees du pays. Ainsi en est-il egalement des 
minorites religieuses. L’hindouisme a garde I’essentiel de la 
religion vedique: la continuity et la prosperity du monde 
reposent sur le sacrifice, dont la victime principale est I’homme. 
Toute une hierarchie se met done en place sous I’emprise de la 
notion de pur versus impur. 

Le pur et I’impur se cristallisent chacun dans la personne du 
brahmane, opposee a celles des castes inferieures, qui sont 
designees pour prendre en charge les impuretes sociales. 
Chacun, a son niveau, se definit dans des relations de 
superiority et d’inferiorite par rapport aux autres. L’esprit de 
caste reflete simplement que les inegalites sociales sont 
conformes aux lois naturelles perceptibles a leur epoque ou 
nulle egalite entre especes existe. 

Cette notion de purete reflete bien les structures de I’lnde 
aryenne. La societe est fortement hierarchisee sous I’egide des 
Aryas, caste des seigneurs guerriers dont le pouvoir est codifie 
par la religion vedique, instrument politique de cohesion dont 
les pretres sont les gardiens. Auparavant, I’etre archaique 
baignait dans le religieux, sa vie etait religion au sens de re- 
ligare, completement relier a son monde, participant a la mana, 
cette force «magique», «principe de tout ce qui vit, de tout ce qui agit, 
de tout ce qui se meut» (Durkeim, Emile, Les formes elementaires de la 
vie religieuse, PUF, Paris, 1960, p.276) 

Avec les premiers ecrits vediques surgit I’idee que I’individu est 
redevable a I’ensemble social dans lequel il vit. A cela s’ajoute 
une panoplie de dieux qui viendront regir les moindres details 
de la vie quotidienne etablissant des codes vestimentaires, des 
rites alimentaires, des lois et des regies de conduite. La religion 
devient institution ou comme le dit si bien Henri Hubert : «la 
religion, c’est I’administration du sacre» et nous de rajouter, a 



des fins de cohesion socio-politique. La religion devient une 
ideologie du sacre. 

Dorenavant, il n’y aura pas de politique sans religion d’ou 
I’importance du dieu de la guerre Indra qui mene les guerriers 
au combats et qui celebre ses victoires par des festins et des 
ivresses memorables. De conquete en conquete, avec le 
temps, des dynasties princieres voient le jour comme les raja 
aryens qui gouvernent un peuple d’agriculteurs et d’eleveurs 
qui aiment chanter, festoyer et danser aux sons de la harpe et 
du luth. 

De fait, les ceremonies sacrificielles conduites par les pretres 
vediques, les brahmanes sont vecues comme des repetitions 
de la creation ou le premier homme, Purusha fit sacrifice de sa 
personne en demembrant son propre corps. Aide de Soma, 
dieu de la boisson fermentee hallucinogene, le brahmane se 
transforme en poete vedique recitant des enonces sacres et 
mantras esoteriques accompagnes de tremblements, de 
transes chamanistes ressenties comme une emanation des 
forces cosmiques soutenant tout I’Univers. 

A la beaute materielle des formes se juxtapose celle non moins 
mysterieuse et immaterielle du Souffle, du Verbe, de la Parole 
telle qu’exprimee par les chants de gorges inuits et autres 
melopees chamanistes universelles a I’origine du «Au 
commencement etait le Verbe» de la Bible. 

«L’univers entier est cree par des vibrations primordiales qui constituent la 
Parole. La matiere, et enfin la forme, sont un condense de cette energie 
primordiale». Evan M. Zvesse, Ritual Cosmos : The Sanctification of Life 
in African Religions, Ohio University Press, Colombus, USA, 1979) 

Nous retrouvons encore I’analogie entre les vibrations 
primordiales et «l’Eternel en tant que Verbe» dans le Veda d’ou emane 
I’Univers entier grace au son du mantra sacre Aum, le son primordial qui 
contient en puissance les designations de toutes choses et leurs relations 



mutuelles. Le role des rishis, les chamans indiens furent de scinder la 
plenitude de la vibration originelle en syllabes et phonemes puis de les 
combiner pour former des mots, des phrases : le langage, pour aboutir 
finalement dans les textes sacrees grace a I’ecriture. Ces maTtres de la 
Parole se saisirent des pratiques magiques, des mythes et croyances 
depuis la nuit des temps et procederent a leur mise en forme poetique : 
le conte, la poesie, discours des origines des traditions orales furent 
ensuite transcrites dans le corpus vedique; Veda signifiant litteralement 
«Savoir». (Hulin Michel, Les voyants du Veda in Le livre des Sagesses, 
Editions Bayard, Paris 2002, p. 40) 

«Le role des rishis, les chamans indiens furent de scinder la plenitude de 
la vibration originelle en syllabes et phonemes puis de les combiner pour 
former des mots, des phrases : le langage, pour aboutir finalement dans 
les textes sacres grace a I’ecriture. Ces maTtres de la Parole se saisirent 
des pratiques magiques, des mythes et croyances depuis la nuit des 
temps et procederent a leur mise en forme poetique : le conte, la poesie, 
discours des origines des traditions orales furent ensuite transcrites dans 
le corpus vedique; Veda signifiant litteralement «Savoir». (Hulin Michel, 
Les voyants du Veda in Le livre des Sagesses, Editions Bayard, Paris 
2002, p. 40) 

L’Univers comme une pensee/parole, est une po'ietique qui 
s’est materialisee en s’agengant a des materiaux dans le but de 
former un poeme visuel de formes, de couleurs, de sensations 
; I’Univers comme un poeme qui cree son propre langage verbi- 
voco-visuel selon la Tradition archai'que des peuples premiers. 

Poursuivant leur politique de conquete, voila plus de quatre 
millenaires, ces hordes de guerriers venus du sud envahirent le 
Caucase et s’installerent dans les plaines verdoyantes de I’lran, 
sur les rives de la mer Noire et de la mer Caspienne. D’autres 
tribus migrerent vers la Grece et d’autres encore suivirent les 
sentiers menant vers la Scandinavie et la Finlande pour 
finalement atteindre les Ties Britanniques. Cette migration est 
I’un des evenements majeurs de I’histoire de I’humanite appele 
I’invasion Indo-Europeenne. Cette invasion est caracterise et 
appele ainsi parce que le Sanskrit, langue indienne parlee par 
ces Aryens, est la base de la quasi-totalite des langues 



europeennes modernes comme I’allemand, le latin, le grec, le 
frangais aussi bien que I’anglais et le norvegien. 

Ces syntheses de cosmogonies, de theogonies et de 
categories sociales et raciales qui fusionnerent a cette epoque 
sont des mutations capitales qui permirent la constitution 
d’Etats-nations, comme en Mesopotamie, en Egypte et en Iran, 
avec a leur tete des hommes-dieux. 

Dieu politique 

«L’histoire commence a Sumer» : I’Antiquite 

En Mesopotamie, litteralement : «le pays entre les fleuves» 
I’Euphrate et le Tigre, deux grands peuples : les Sumeriens, 
vivant en bordure du golfe Persique et les Akkadiens, plus au 
nord, echangerent entre eux nombre de coutumes y compris 
des dieux et deesses pour constituer une grande mythologie 
syncretique car le Proche-Orient est une terre de contact et de 
passage entre I’Europe, I’Asie et I’Afrique. 

Au debut, c’est le monde des eaux primordiales : “ I’Ocean 
primordial infini.” C’est de cette Mer Originelle infinie que sont 
nes le Ciel et la Terre. Au commencement la terre etait 
confondue dans I’univers, Ciel et Terre etaient unis et 
formaient une cosmogonie unifiee car le createur, le dieu An est 
«pere et mere qui cree lui-meme», reunion harmonieuse de 
I’animus et de I’anima. Puis le dieu AN partagea I’univers entre 
ses deux fils : NUDIMMUD le dieu du ciel et ENLIL regnant sur 
la terre. Le cosmotheisme (Dieu-monde) sumerien etait 
represente par des dieux n’ayant de personnalite defini qui 
imitaient les forces creatrices de la nature. Par la suite, une 
symbolique typiquement terrestre fait son entree ; I’arbre 
celeste, le rocher, montagne sacree, le soleil et la lune. Puis An 
crea les autres dieux terrestres aux formes mi-humaines mi- 
animales : le lion, aigle, serpent et surtout le taureau sacre. 



Tout indique, par la suite, que cette civilisation s’achemine vers 
une theogonie ou I’individuation des dieux se reflete dans leur 
apparence humaine. Dieux barbus, cheveux long en chignon, 
ils represented les hommes d’une humanite superieure mais 
vivant selon les coutumes terrestres. Le roi, representant des 
dieux, partage avec eux la substance divine : le souffle de vie 
et le sang. 

«Comme les hommes, les dieux ont leurs epouses, leur famille. 
Souverains celestes, ils ont a I’image des rois de la terre, leur cour, leurs 
serviteurs, leurs soldats. Ils habitent des palais soit situes dans les regions 
superieures du ciel, soit sur la grande montagne de Test, soit dans les 
profondeurs souterraines des enters. (...) Ils torment done une societe 
bien organisee et hierarchisee ». (F. Guirand, J. Schmidt, Mythes, 
mythologie, Larousse, Paris, 1996, p. 73-74) 

Dans la civilisation mesopotamienne, la femme fait son entree 
«officielle» au Temple, une entree tres remarquee, elle devient 
pretresse sous les traits de Ishtar, a la fois, guerriere « la dame 
des batailles » et deesse de I’amour et de la volupte 
accompagnee d’un cortege de filles de joies; son culte est celui 
de la prostitution celeste. Les plaisirs de I’acte sexuel sont 
sacralises. 

De I’union sacree avec la pretresse/prostituee du Temple est ne 
Sargon, le grand roi de la Mesopotamie. 

« Ma mere etait pretresse, je n’ai pas connu mon pere... Ma mere, la 
pretresse me congut, m’enfanta en cachette, me mit dans une corbeille de 
roseaux dont elle ferma I’ouverture avec du bitume. Elle me livra au fleuve 
qui n’etait pas haut. Le fleuve m’emporta et me mena chez Akki : c’ etait 
un homme charge des libations. Akki me regarda avec bonte et me retira; 
il m’adopta pour son enfant et m’eleva; il m’etablit pour son jardinier. C’est 
durant que j’etais jardinier que la deesse Ishtar m’aima, j’exergai alors la 
royaute...» (trad. Dhome - Guirand, op,cit. p.81) (nda,origine de I’histoire 
de Moi'se) 



Aparte : Ainsi s’est constitue la trilogie originelle deesse-mere- 
prostituee, qui se perpetuera a travers les siecles et qui 
transitera avec quelques substitutions vers Astarte, deesse 
phenicienne, vers Aphrodite chez les Grecs, vers Venus dans 
d’innombrables civilisations pour finalement integree I’histoire 
chretienne par le trio Marie, la vierge, Anne, la mere et Marie- 
Madeleine, la prostituee. Contrairement a Sargon ne d’une 
prostituee, Jesus, ne d’une vierge deux millenaires plus tard, 
marque le changement radical des moeurs de I’epoque. 

Sargon I’Ancien (2325 av.J.C.) est done le representant des 
dieux sur terre et son peuple doit le servir et le venerer comme 
tel. Sargon ler, le pere-roi-tout-puissant de I’empire 
mesopotamien, est un terrible ambitieux. A ce moment la, de 
puissantes tribus avaient deja entrepris I’unification du monde 
en attaquant les ethnies et les clans voisins et les soumettant : 
e’est la politique de la puissance vers la domination universelle 
toujours presente de nos jours apres 4 mille ans d’existence. 

En quelques campagnes militaires, il soumit les Sumeriens, 
arriva au nord jusqu’au Liban, a I’ouest jusqu’a Chypre, a Test 
jusqu’a Elam en Iran. II est le seul et unique maitre de I’univers 
et se proclame «maitres des quatre regions du monde» et de la 
«totalite des hommes». Cette vision du regne universelle 
representee par la «croix» des quatre points cardinaux traversa 
toutes les civilisations jusqu’en Chine. Athenes, Rome, 
Jerusalem, La Mecque se definiront toutes un jour comme 
centre du monde, que dire de I’expression chinoise «l’Empire 
du milieu. » 

Sous le regne de Hammourabi vers 1900 av. J.C., Babylone 
acquiert la magnificence mythique qu’on lui connatt. Les lois, 
les normes, les decrets, impartis aux dieux qui assuraient le 
bon fonctionnement de la societe depuis le paleolithique 
passent sous I’autorite roi divin. Les valeurs religieuses vont 
fonder I’ordre dans la cite. Sur une stele sont inscrites les 



«tables de la loi» appelees le code de Hammourabi. 

Sous son regne, les rapports entre les dieux et les hommes 
etaient amicaux, pacifiques, presque familiaux, mais cet esprit 
de societe base sur le respect et la justice allait 
considerablement evoluer et degenerer sous la pression de 
differents envahisseurs etrangers qui ravagerent le pays. 

Sous le regne de Nabuchodonosor ler qui regna sur Babylone 
de -1 1 24 a -1 1 03, un dieu terrible, jaloux et guerrier apparait tel 
que revele par le fameux poemes I’Enouma Elish ecrit par des 
theologiens babyloniens et conserve au Bristish Museum. Le 
grand dieu Marduk, Souverain des dieux et Souverain des 
hommes, devint le dieu supreme du pantheon mesopotamien 
et le geniteur d’une humanite violente, prete a se battre et a 
soumettre par I’esclavage tous les peuples qui refuseront de 
payer le tribut de domination. Le projet politique de I’Empire 
devient evident en declarant premierement Babylone, capitale 
par volonte divine, deuxiemement que son roi est roi des rois 
parce que son dieu Marduk est le premier et seul dieu regnant 
sur I’Univers et troisiemement les autres villes, les autres rois, 
les autres dieux etrangers sont subalternes et leur peuple, des 
subordonnes. C’est le poeme qui justifie clairement la 
theocratie comme politique par la metaphysique, la 
metaphysique par la religion. 

Dans Le portrait du roi, Louis Marin ecrivait que 
«Representation et pouvoir sont de meme nature (...) dans le 
sens oli le pouvoir - comme image et visibility de la puissance 
- est desormais I’effet de la representation, et celle-ci, de sa 
part, opere en tant que signe et forme de I’exercice du pouvoir. 
Et ce pouvoir ne peut exister et se reproduire sinon en etant 
absolu, sinon en etant la representation imagee du monarque 
comme sujet du pouvoir. Le pouvoir absolu du monarque 
devient totalement reel et efficace dans les signes et les images 
qui le represented ; le roi n’est vraiment roi, e’est-a-dire 



monarque, que dans des images. Entre le roi et Dieu s’instaure 
un dispositif complexe d’images, qui devient le fondement 
veritable et reel du theologico-politique, dans le sens ou Dieu 
donne au roi la justification et le droit pour exercer le pouvoir, 
mais, en meme temps, le roi “ possede Dieu dans les signes qui 
le font roi. I’image du roi represente I’identite meme du politique 
et du theologique, et cela en construisant un formidable 
appareil de pouvoir, dans lequel le droit de puissance - le droit 
d’avoir de la puissance - devient une sorte de theatre, une 
representation de la figure royale.» (Louis Marin, Le portrait du 
roi, Paris, Ed. Minuit, 1981) 

Pendant des generations, dix rois de Babylone porterent le nom 
de Marduk et poursuiverent I’expansion territoriale en 
soumettant le royaume d’lsrael, la Samarie, la Syrie, I’Asie 
mineure et I’Armenie. Ce systeme de theocratie totalitaire se 
diffusa rapidement en Iran, en Perse, en Syrie, dans tout le 
Moyen et Proche Orient. Ainsi les masses populaires 
conquises durent supporter le poids de la dictature imperialiste. 

« Les guerres des villes-Etats, par exemple en Mesopotamie, au 
contraire, eurent tres tot pour but la fondation d’empires par 
I’assujettissement a long terme d’autres royaumes fondes sur des villes. 
La logique de cette evolution allait impliquer ulterieurement dans cette 
strategie de conquete meme des pays et des peuples etrangers et 
lointains, les pretentions a la puissance et a la grandeur devenant bientot 
un facteur autonome, sans qu’il fut possible de voir la fin de cette 
evolution. (E. Drewermann, Spirale de la peur, p. 47) 

L’univers politique des Etats-nations devient investit d’une 
mission religieuse de conquete des ames. Progressivement se 
met en place une structure de domination des ames par des 
vicaires, ces «empoisonneurs de la vie» propageant des 
sentiments de peurs et de culpabilite dans I’homme qu’ils 
doivent asservir au pouvoir totalitaire : c’est la naissance de la 
theocratie. 



Dieu est-il par essence totalitaire? Dieu est tout, il est la totalite. 
Et cette totalite est la puissante harmonie, et non pas le pouvoir. 
Cette totalite de la puissante harmonie s’est exprimee, pendant 
des dizaines de millenaires chez I’homme, par I’animisme, 
religion de la presence divine dans toute matiere, plante animal 
ou etre. C’est la religion des objets-fetiches, des dieux 
personnalises par le totem. Jusqu’au jour ou la caste des 
pretres-chamans remplaga la multiplicite pacifique des totems 
individuels par le grand totem collectif, la seule realite. Ainsi, 
sous I’influence des pretres, I’individu doit subordonne son 
totem personnel et s’attacher a celui du groupe a I’exclusion de 
tous autres fetiches. L’ensemble des relations sociales 
symbolises par le Grand Fetiche de la tribu conduit cette 
derniere a rejeter completement le Grand Fetiche de la tribu 
voisine ce que I’ethnologue De Brasses traduira ironiquement 
en ces termes : «il n’y avait pas moyen que les adorateurs du 
rats vecussent longtemps en bonne intelligence avec les 
adorateurs du chat.» D’ou des guerres entre fetiches, 
instrumentalists par les pretres des differentes societes. Le 
passage du totem personnel done multiple au totem collectif, 
ancetre du dieu unique marque les debuts des guerres 
fratricides. Les religions deviennent source de guerres 
fratricides et apparaissent en meme temps que la notion de 
totem collectif comme signe identitaire des premieres tribus. 
Oui, le Dieu tribal est carrement totalitaire. 

Les vicissitudes de la “real politic” donnent le coup d’envoi de 
pratiques de plus en plus hegemoniques. Les dieux des 
peuples conquis doivent etre asservis au nouveau pouvoir afin 
de briser toute tentative de resistance des clerges locaux. De 
plus en plus apparatt dans la cosmogonie des debuts de 
I’histoire, un homme despote depositaire parce que roi de la 
puissance de dieux de plus en plus dominants. 

«La constitution des Etats despotiques, avec tous les rapports de force 
qu’elle met en oeuvre, s’accompagne done de la constitution d’un 



pantheon unifie sous I’emprise de divinites dominatrices et du reste ce 
processus renforce a son tour la puissance de I’Etat de tout le prestige du 
fantasmatique. Cette unification se fait en faveur de dieux a la 
personnalite puissamment accusee qui sont comme la projection dans le 
fantasmatique du despote et des siens...» (Leveque, 1985) 

On assiste a la confiscation du savoir astronomique primitif par 
des castes de pretres qui transforment les recits mythologiques 
animaliers, accessibles a tous, en des formules sacrees et 
magiques esoteriques avec une connotation moralisante; elles 
ajoutent un commentaire moral au recit. La mythologie n’a alors 
plus d’assises concretes dans le peuple et dechoit en de 
simples contes et recits tronques et imprecis. 

Le cosmos s’affirme done comme un Etat ordonne autour de la 
figure du roi. (Jacobsen) C’est ainsi qu’on assiste a une 
revolution religieuse ou apparait progressivement le dieu 
omnipotent qui confere au roi despote ses pouvoirs 
hegemoniques. Tout le rituel religieux est entre les mains des 
pretres ou la foi individuelle est absente. II s’agit, en somme, 
d’une religion sans espoir ou le role de I’homme se limite a 
servir les dieux et le roi despote par le travail. On peut se 
representer le desespoir comme un mutation artificielle de 
I’angoisse existentielle «naturelle» en alienation et nevrose 
imposees, provoquees, de I’exterieur. La nausee devant la 
condition humaine devient la nausee de soi-meme et souvent 
la revolte se presente comme la seule issue autre que le 
suicide. L’Empire est done constamment bouleverse par des 
series de soulevements populaires reprimes souvent par des 
guerres impitoyables ou des «flots de sang furent verses, des 
villes rasees, effacees de la surface de la terre» . 

L’accroissement du rendement agricole par I’irrigation des 
terres, I’accroissement du cheptel grace a la domestication des 
betes, le developpement de la metallurgie, des techniques 
ceramiques et du textile, I’apparition des premiers villages 
fortifies offrant protection, tout converge et favorise 



I’accroissement demographique qui a son tour fournit la main 
d’oeuvre et les guerriers necessaires a I’expansion de la nation 
qui a son tour, accroTt d’autant la puissance du despote. 
Irremediablement, la «pensee sauvage» est entratnee vers une 
rationalisation bien humaine porteuse de mutations inouies 
comme I’ecriture, le calcul et le calendrier. 

Mais pour que I’ideologie survive au sein de la societe, le 
despote a besoin de degager une partie de la production de 
biens et services et de la diriger vers les administrateurs et les 
pretres non-producteurs a son service. De surcharge en 
surcharge, les graves transformations des rapports sociaux de 
production accentuent I’exploitation et la sujetion des classes 
laborieuses : «la transformation des choses passe par la 
transformation de I’homme en chose» que Marcel Gauchet, 
dans Le desenchantement du monde qualifiera de veritable 
extorsion esclavagiste et dont la figure emblematique pour des 
siecles a venir sera le paysan, l’«assujetti productif» par 
excellence. 

Ainsi le fameux poeme d’AtrahasTs vint expliquer les origines et 
les raisons de I’asservissement des hommes. Au depart, trait 
particulier, les dieux mesopotamiens etaient obliges de 
travailler pour assurer leur nourriture. Mais un jour Ammou ou 
Nammu, la deesse-mere des eaux douces, se plaint a son fils 
Enki du labeur penible impose aux dieux. Enki lui propose alors 
de creer des pantins qui feraient le travail a leur place et qu’ils 
puissent offrir de la nourriture aux dieux sous formes 
d’offrandes et de sacrifices. Enki, le dieu de I’eau douce, sans 
qui toute recolte etait impossible, fagonna les premiers 
hommes avec “de I’argile.”. A partir de la boue d’une riviere 
sacree, Enki crea ainsi la race humaine pour servir d’esclaves 
aux dieux done au roi despote qui les represente sur terre. Un 
marxiste y verrait la naissance du proletariat. Sous le regne de 
Sargon, un code pour le controle des populations de plus en 
plus nombreuses a I’interieur des cites-Etats se met en place. 



Pour ce faire il cree un systeme theologique base sur la faute 
et le repentir. 

Ainsi les masses laborieuses des royaumes despotiques 
antiques furent contraintes a eriger des sanctuaires, des 
temples et palais en I’honneur du roi tout en fournissant sa cour, 
ses administrateurs et ses pretres en «nourritures terrestres». 
Cet immense surtravail ne profite plus a I’ensemble de la 
communaute mais bien a une elite qui se revele instrument 
d’exploitation au profit d’une cohesion sociale, de la, le 
paradoxe de sa longevity. Comme si on tolerait mieux la 
structure autocratique de la societe a condition qu’elle trouve 
une justification religieuse et spirituelle. On est pret a se 
sacrifier pour le despote a condition que ce sacrifice serve 
aussi a honorer dieu, telle est la dynamique interne de la 
societe mesopotamienne. 

Alors qu’au Paleolithique regnait un animisme bon enfant, la 
surproduction de gibiers lors d’une chasse reussie permettait 
des festins, des danses et des grandes fetes en I’honneur des 
etres naturels et surnaturels qui peuplent I’univers. Plus 
egalitaire et genereuse, c’est toute la communaute qui profitait 
alors de la surproduction de nourriture. Le village etait le 
representation parfaite de la cooperation, de I’adaptation avec 
reciprocity, d’une relation developpee et comprehensive, avec 
pour resultat un fusion organique et complexe plus riche que la 
representation predatrice des villes-Etats conduisant a une 
exploitation de I’environnement impitoyable, parasitaire et 
epuisante done un instrument de production, d’accumulation et 
de surabondance qui ne peut se maintenir que par I’expansion 
done qui ouvre la voie aux conflits, actes de violence et de 
peurs. 

La civilisation mesopotamienne atteignit son apogee. Les cites- 
temples devinrent des cites-Etats, Nabuchodonosor II (605- 
562) suite a la conquete de la Palestine et la prise de 



Jerusalem devint roi «des quatre regions de l’Univers». 

L’instinct de domination a remplace, dans le coeur des 
hommes, sa vocation spirituelle; la recherche de puissance 
brute se substituant a la recherche du divin. Cet effort pervers 
tourne a la divinisation de I’homme lui-meme et de I’Etat : la 
royaute sacre. Jamais I’humanite n’oubliera que la est nee 
I’ideologie la plus pernicieuse du despotisme : la theocratie. 

Force est de constater qu’a partir de Sumer des religions 
d’asservissement ont ete crees a des fins politiques. La 
puissance des dieux viennent suppleer a la trop evidente 
faiblesse humaine en legitimant un pouvoir royal capable de 
resister aux conflits et autres forces de disintegration 
s’exergant contre lui. N’oublions pas que la violence entre 
individus, entre clans et families etaient toujours susceptibles 
de destabiliser le regime. II fallait done «etablir un pouvoir sur 
les hommes, reconnu par les hommes, exerce par des 
hommes, mais renforce et garanti par les dieux. » (Hatzfeld, 
1993, p. 219) Les gouvernants comprirent vite I’interet d’un tel 
systeme qui visait a convaincre les masses populaires de 
supporter le poids de la dictature imperialiste en promettant aux 
classes sociales insatisfaites une recompense apres la mort si 
seulement elles avaient supporte avec humilite et resignation 
les injustices sociales.. 

Jamais I’individu n’aura ete abaisse a ce point auparavant dans 
aucune autre civilisation. Le but fondamental etant de reduire 
I’individu a la plus humiliante servitude spirituelle et temporelle. 
Non seulement, I’homme ne se reconnait plus lui-meme mais 
ne reconnait meme plus I’autre, son frere, tel un Cain qui ne 
voit en I’autre qu’une menace mortelle; la peur se radicalisant 
en meurtre. 

Comment les pretres ont-ils pu accomplir un tel prodige qui ne 
s’etait jamais produit auparavant ? 



Avec le Neolithique apparatt, nous I’avons vu, differentes 
sources d’approvisionnement en nourriture grace aux 
techniques de I’agriculture et de I’elevage. Domestication des 
plantes et des betes done ! Et pourquoi pas domestication de 
I’homme tant qu’a y etre ? 

Aparte : Et le Zarathoustra de Nietzsche de se demander «que 
signifient ces maison ?(..) Se peut-il qu’en sortent et entrent de 
vrais hommes ?» Le prophete, apres reflexion, «dit enfin 
chagrine : «Tout a rapetisse ! » Partout je vois des portes plus 

basses et mon espece doit courber I’echine pour y passer. «lls 
ont rapetisse et toujours davantage rapetissent.(...) Au fond 
bien simplement, ils veulent une seule chose avant tout : que 
personne ne leur fasse mal. Leur est vertu ce qui rend modeste 
et docile; ainsi du loup, ils firent le chien et de I’homme meme 
la meilleure bete domestique au service de l’homme.» (Ainsi 
parlait Zarathoustra, Folio, p. 209) 

La sedentarite met fin a «l’age d’or». Nous sommes a I’ere du 
mepris pour le nomadisme. Des hordes sauvages pillent les 
recoltes et exterminent les communautes qui leur resistaient. 
Hommes femmes et enfants sont tues ou asservis brutalement; 
les premiers genocides de I’humanite sont commis et serviront 
de modeles a Gensis Khan, Nabuchodonosor et a bien d’autres 
jusqu’a nos jours : genocide des Armenien en Turquie (1915), 
holocauste des Juifs en Allemagne (1930-1945), nettoyages 
ethniques en Bosnie, au Kosovo, genocide des Tutsis au 
Rwanda et des populations africaines au Darfour soudanais 
couvrant les annees 1990-2005. 

La peur des nomades et les conflits decoulant de deux 
manieres radicales de vivre dans le monde, font que les 
sedentaires ont besoin de protection a I’interieur de villages 
fortifies. La liberte des hordes sauvages fait peur. A I’exemple 
de I’enclos, les fortification creent barrieres protectrices et, effet 



pervers, des barrieres d’asservissement. Tel est le prix de la 
securite : elle enferme I’individu et les betes dans une meme 
maison. Le pays est alors couvert de cites; cela conduit a la 
creation de royaumes qui rassemblent plusieurs cites sous 
I’autorite d’une seule. Les rivalites entre royaumes conduisent 
a la guerre et favorisent la creation d’Empires sous I’egide du 
vainqueur. 

Les dieux de la tradition sont des puissances qui attirent et que 
Ton craint a la fois. II est done normal que I’idee de pouvoir 
coincide avec cette puissance. Mais pour que cette puissance 
s’incarne dans le pouvoir, il lui faut un rituel precis pour que le 
pouvoir s’impose a son tour comme dieu. L’univers chaotique, 
guerrier et terrifiant dans lequel evolue les Mesopotamiens 
commande la soif de dieux puissants dont le pouvoir se 
repercute dans leur societe. 

«Les dieux sont la force que les hommes voudraient avoir : ils sont la 
puissance meme et ils repondent a la crainte. De ce fait, ils sont vraiment 
puissants. Car ces creations sociales ne dependent pas des aleas des 
consciences individuelles. Elies sont attestees par I’attachement du 
groupe a ses rituels et de fait, elles sont bien la pour le desir et pour la 
peur. Puissances reelles, elles sont avant tout le moyen detourne grace 
auquel le desir de pouvoir peut etre assume sans trap d’anxiete.» 
(Hatzfeld Henri, Les racines de la religions, Editions du Seuil, Paris, 1993, 
p.192) 

Ainsi les hommes ont ete contrains par la peur de se soumettre 
a la domestication religieuse et au choix d’elevage qui mene au 
comportement de betes domestiques mais surtout, les pretres, 
amis des dieux et des hommes, se sont appropries le monopole 
de I’elevage humain. Tout ordre a besoin d’un pouvoir. Modele 
mesopotamien de domestication/reduction de I’etre qui existe 
toujours; a preuve I’histoire de nos missionnaires Chretiens aux 
Ameriques : 

«Les reductions sont des enclaves territoriales ou les Autochtones, 
convertis au Catholicisme, peuvent s’installer a cote ou parmi les colons 



frangais. La reduction est un projet des missionnaires jesuites pour 
convertir et assujettir les communautes amerindiennes. Les reductions 
sont creees au Paraguay par les Jesuites et proposent un mode de 
colonisation permettant I’exploitation des ressources du Paraguay tout en 
assurant I’evangelisation de ses habitants : les Guaranis, nation la plus 
populeuse du Paraguay. Cela impliquait qu’il fallait reduire la liberte du 
«Sauvage» pour le dompter et le mener a la civilisation chretienne. La 
reduction de I’espace physique n’est que le prelude a leur reduction aux 
valeurs chretiennes par la pratique religieuse pieuse et au renoncement a 
toute coutume autochtone contraire aux regies de I’Eglise. Ce modele 
d’evangelisation des Autochtones d’Amerique du Sud sera repris par les 
Jesuites en Nouvelle-France, le but : transformer les nomades en parfaits 
neo-Frangais auxquels on accorderait protection. Les reductions 
s’inscrivent done dans le processus politique de tout Etat colonial 
expansionniste. Les Jesuites creeront ainsi 5 reductions pour 5 nations 
amerindiennes : les Algonquins, les Montagnais, les Hurons, les Iroquois 
et les Abenaquis. Les reductions sont done les ancetres directs des 
reserves amerindiennes que I’on connait aujourd’hui; les reductions 
donnant priorite au salut des ames sous le Regime frangais et les 
reserves, sous le Regime anglais, donnant preseance aux interets 
economiques coloniaux». (Jetten Marc, Enclaves amerindiennes: les 
«reductions» du Canada 1637-1701, Editions du Septentrion, 1994) 

Ainsi, le village neolithique est remplace par une societe 
urbaine de structure pyramidal avec le roi au sommet, puis son 
administration et ses serviteurs, ensuite les pretres, les 
marchands et les artisans, enfin le petit peuple a la fois 
agriculteur et soldat. Puisque les hommes sont maintenant 
regroupes dans les cites, la violence peut desormais s’inscrire 
comme mecanisme de pouvoir politique interne, de conquete et 
d’exploitation organisee. L’Etat legitime a ses propres fins la 
violence comme principe regulateur et institue la dictature (le 
lugal) comme magistrature d’exception pour commander la 
communaute lors d’un grand peril. Les gouvernements 
comprirent vite I’interet d’un tel systeme qui visait a convaincre 
les masses populaires de supporter le poids de la dictature 
imperialists en promettant aux classes sociales insatisfaites 
une recompense apres la mort si seulement elles avaient 
supporte avec humilite et resignation les injustices sociales.. 



Voila pour I’aspect physique, materiel de la chose. Mais encore 
une fois pourquoi les hommes choisissent-ils de s’enfermer 
deliberement dans cet enclos. De quoi ont-ils si peur au point 
d’endurer le pire servage? Qu’ai-je fait au dieux pour meriter tel 
sort ? 

Et le grand pretre mesopotamien de repondre que la condition 
humaine est ce qu’elle est, en proie a la souffrance physique et 
vouee a la mort, parce que ces maux sont la sanction d’une 
faute et que toute faute est une transgression a un ordre des 
dieux. 

Mais de quelle faute s’agit-il ? D’ou peut bien venir cette faute 
et surtout qui I’a commise ? Les Mesopotamiens, (Sumeriens, 
Assyriens, Babyloniens confondus) sont des astrologues 
aguerris. De leurs observations celestes prend naissance une 
cosmogonie originale qui aura des repercussions 
phenomenales pendant des millenaires jusqu’a nos jours. 

Premierement nait la conviction que les astres sont de nature 
stables, immuables, immortels done divins. Le monde se divise 
en deux : le supralunaire parfait et divin et le sublunaire 
imparfait car humain, influence du pur/impur des Hindous. Mais 
I’originalite des astrologues mesopotamiens reside dans le fait 
que I’imperfection humaine vient d’une chute stellaire de I’ame 
sur Terre. En effet en remarquant le comportement erratique 
des cometes, des etoiles filantes, ils construisent le concept 
des ames prisonnieres du chaos. 

«Possedee par le desordre inherent du monde, elle (I’ame) 
perd sa forme spherique et s’etire comme une comete. Elle va 
couler le long du Zodiaque en prenant une couche a chaque 
planete : a Saturne, elle prendra son intelligence discursive, a 
Jupiter sa volonte militante, a Mars son humeur combattive ou 
agressivite, au Soleil, les sens et I’imagination, a Venus, 



I’impulsion des desirs, la libido, a Mercure, le don de parole et 
enfin a la Lune, le sediment qui va I’unir a un corps de chair. 
Ainsi va-t-elle s’incarner, chutant dans le mal de corps en corps. 
» (Marc-Ala in Deschamps, Ce corps hai' et adore, p.45) 

L’ame est une «etincelle de la substance des astres» qui chute 
vers I’imperfection parce qu’elle a faute, transgresse I’ordre 
divin. Cette chute dans le corps devient sa prison ou elle doit se 
purifier a nouveau pour retrouver sa purete divine. 

Auparavant, le chaman considerait tous les elements de la 
nature (mineral, vegetal, animal, homme) etaient porteurs 
d’ames unis dans une immense cosmogonie. L’ame etait de 
nature terrestre manifestation d’un dieu immanent. Jadis, dans 
le monde de la Prehistoire, le mal etait associe au malheur, 
c’est-a-dire qu’il correspondait a une fatalite subie par I’homme 
(maladie, echec, blessure, mort). L’homme se retrouvait 
depasse par des evenements dont ils subissait les effets, vis-a- 
vis desquels, il n’avait aucune responsabilite. Depuis I’ere 
mesopotamienne, I’ame sera dorenavant de nature cosmique, 
celeste, manifestation d’un dieu transcendant etablissant ainsi 
une separation ineluctable entre le del pur et la terre impure. 
Se degage une theologie astrale ou la purification de I’ame est 
corollaire a la purification du corps. Le corps terrestre associe 
a la nature commence a faire probleme. 

Face a cette impurete fondamentale, I’homme en deduit que le 
malheur est resultat d’un faute qu’il a commise et qui reveille 
I’hostilite des dieux. L’origine du mal, c’est la revolte qui 
bouleverse I’ordre du monde. Pour la premiere fois dans 
I’histoire de I’humanite, apparait dans le cosmos le Mal 
metaphysique sous les traits du Dieu Kingu qui a prepare le 
soulevement et entraine d’autres dieux dans la rebellion en 
cessant de travailler. N’oublions pas qu’a I’origine les dieux se 
devaient de travailler eux-memes pour subvenir a leurs 
besoins. Selon I’Enouma Elish, c’est le dieu Kingu qui dirigea la 



revolte en demandant la creation d’une race de subordonnes 
qui travaillera a servir les dieux et ainsi liberer les dieux de ce 
labeur. Marduk entendit I’appel des dieux mais se devait de 
punir I’insolence de Kingu. Ainsi Kingu fut chatie et de son 
sang, on fagonna I’humanite en le melangeant a de I’argile. Ce 
qui signifie que la nature de I’homme, issue de Kingu, est 
essentiellement mauvaise et demoniaque; le Mal est dans sa 
chair. 

Le mal que Ton subit est tributaire de la faute que Ton a 
commis. La faute est contingente a I’espece humaine et chaque 
homme est porteur du «peche originel» du simple fait de son 
appartenance a I’humanite. Mais quel peut bien etre ce peche 
intrinseque a la condition humaine ? Si non celui de la revolte 
contre la tyrannie. Notre «peche originel» s’appelle liberte car 
comme Kingu, I’homme peut se revolter. 

Une jour, un grand chaos s’empara des hommes, ils pecherent 
et se rebellerent contre leur «destin», qui etait de servir les 
dieux par le travail et le culte et ainsi plongerent le monde dans 
la decrepitude. Un grand danger qui menace les dieux, le roi, le 
pretre. 

Vers 2280, Rimusch, successeur de Sargon I’ancien, fondateur 
du premier grand empire semitique et de la dynastie d’Akkad, 
dut faire face a une serie de soulevements en pays sumerien. 
Au cours d’une guerre impitoyable des «flots de sang furent 
verses, des villes rasees, effacee de la surface de la terre». 

«La revolte de I’homme contre les dieux apparaTt dans la legende du 
jardinier Shukalletuda, qui a commis un peche model en seduisant 
Inanna. (nda, la Eve sumerienne) Suivant I’epopee d’Atraharsis, I’homme 
refusa de travailler, Tout comme I’avaient fait avant lui les dieux inferieurs. 
Voyant que I’homme se derobait a la tache que lui avait assignee les dieux 
de subvenir a leur propres besoins et constatant le bruit cause par la 
multiplication de I’humanite, Enlil perdit le sommeil. II tenta de mater la 
resistance de I’homme en envoyant des plaies, la famine et la secheresse, 



mais I’intervention d’Enki permit a I’homme de survivre a ces chatiments. 
Dans les epopees d’Atraharsis et de Gilgamesh, le deluge apparaTt 
comme le resultat du jugement que les dieux ont porte sur les hommes.» 
(Geoffrey Parrinder, Les Religions du monde, Hasso Ebeling International 
Publishing, Luxembourg, 1981, p.110) 

Les dieux creerent I’homme pour les servir mais creerent aussi 
un rival potentiel. La vie devient un dur labeur ou le moindre 
faux pas, entendre ici rebellion, vaut a I’insoumis la damnation 
eternelle. Le pouvoir aura ainsi aucune peine a s’exercer de la 
maniere la plus radicale puisque le despote est aussi grand 
pretre de la religion. Ainsi I’homme qui refuse son devoir 
d’obeissance confirme qu’il est pecheur par sa liberte. L’homme 
est fondamentalement mauvais parce que son desir de liberte 
est faute, une desobeissance et sa revolte, peche. 

Cette liberte sauvage, bestiale fait peur et suscite I’angoisse 
interieure parce que I’homme sait fondamentalement que la 
liberte offre de vertigineuses possibilites et peut aussi le faire 
regresser dans I’animalite. C’est devant lui-meme que I’homme 
eprouve de I’angoisse dont la honte de ne pouvoir assumer 
correctement sa liberte. S’emparant de cette angoisse, le 
clerge mesopotamien se presente comme le seul pouvant 
«liberer» I’homme de I’effroi devant sa propre liberte logee en 
lui-meme d’une maniere si viscerale qu’elle se doit d’etre 
domptee. 

De la naissance a la mort, I’homme devient cerne de toutes 
parts par la religion; mais dans quel but ? La soumission morale 
aux dieux et meme la soumission physique au roi par le travail 
sont alors pergues comme la purification necessaire pour 
nettoyer la souillure de la faute. S’ensuit toute une serie de 
preceptes, de rituels et d’incantations que I’homme doit 
observer pour ne pas tomber a nouveau dans le peche. 
L’homme ne peut plus penser par lui-meme, encore moins 
elever la voix contre cette soumission, en resume il est exclu de 



toute de toutes decisions concernant son destin. 

Toute la culture mesopotamienne est traversee par le chaos du 
monde, par la debauche violente des hordes ennemies qui 
nous revelent toute I’ignominie dont I’homme est capable. 
L’hypothese de la faute implique que non seulement I’homme 
est corrompu mais il decouvre avec effroi qu’il a peur de lui- 
meme. 

Les villes-etats sont done des communautes fondees sur la peur et 
portent en elles-memes le germe de leur destruction. C’est avec raison 
que Lewis Mumford dans La cite a travers I’histoire, montre que les 
civilisations archai'ques possedaient cet avantage particulier de promettre 
la protection contre la peur des ennemis exterieurs; mais dans la mesure 
meme elles semblaient ainsi promettre une solution collective a la peur qui 
regnait en elles, elles etaient fondees sur la seule violence et repandaient 
a leur tour la violence et la peur aggravees. (Drewermann, La spirale de la peur, 
1994, p.330) 

En creant le Mai metaphysique, la culture mesopotamienne 
engendra une vision negative du monde et de la nature 
humaine. Cette vision basee sur la Faute et la notion du Mai 
inherent a I’etre se profilera, au cours de I’histoire, comme une 
ombre mortifere sur toutes les civilisations de la region : on 
pense ici aux Iraniens, aux Egyptiens, aux Juifs, aux Arabes et 
sera a I’origine du gnosticisme et manicheisme que nous 
etudierons ulterieurement. L’homme devient une impurete sur 
Terre et soumis a la plus humiliante abjection. « Moi le chien qui 
beni le roi mon seigneur et ose t’aborder» retrouve -t-on dans 
les ecrits de I’epoque adresses au roi despote. 

Cette vision negative est vraiment le noeud de notre condition 
humaine, Kant I’appelle notre «Mal radical. » La peur de I’autre, 
la reconnaissance subite du danger exterieur, I’angoisse de 
I’homme terrorise par la peur des famines et autres calamites 
naturelles font que Ton prefere I’humiliation consentie si elle est 
porteuse de securite. Cette autodomestication de I’espece est 
inherente a la culture humaine ou la vie est ritualisee, codifiee 



a travers un reseau d’obligations et de reglements dont le 
fonctionnement est ordonne par la religion. 

Dissipons immediatement toutes velleites intentionnelles de 
complot organise contre I’homme. II s’agissait plutot de creer 
premierement une theologie astrale «logique» et 
deuxiemement, d’etablir un contexte socio-politique coherent 
avec les decouvertes des astronomes mesopotamiens. On 
mesure I’univers, le monde, I’homme, la societe qu’a partir des 
connaissances reelles d’une civilisation a un moment donne 
inscrit dans une epoque precise. Les decouvertes astrales des 
Mesopotamiens furent tout aussi destabilisantes pour I’homme 
que les theories de la mecanique le sont aujourd’hui pour nous. 

II faut done retenir que dans les civilisations antiques, I’homme 
a totalement transforme sa liberte de nomade en servitude 
sedentaire ou, comble de I’ironie, tyran et pretre lui affirment 
qu’il est libre dans sa servitude. Et ils ont raison car I’homme a 
pris une decision par laquelle la liberte s’enchaine a elle-meme, 
ils ont tort lorsqu’ils pensent que cette decision perdurera 
eternellement. 

Aparte : A I’entree d’Auschwitz, il est ecrit : Arbeit macht frei, 
le travail rend libre. » 

La «servitude volontaire» devient une decision spontanee de 
tous face au danger commun. Mais attention jusqu’a un certain 
point, car si les conditions internes deviennent pires que les 
menaces externes alors les «regles du jeu» ne tiennent plus. 
Une legon fondamentale de I’histoire humaine est bien que 
toute communaute, qui recourt a la manipulation de ses 
membres pour se proteger de I’aneantissement, se transforme 
en instrument de terreur qui sera inevitablement detruit un jour 
par la revolte. L’effondrement du communisme sovietique en 
est un exemple recent. 



Mais pourquoi encore, cette faute originelle ou philosophie 
negative de I’homme mauvais est-elle si tenace, pourquoi ne 
s’est-elle pas eteinte en meme temps que la civilisation 
mesopotamienne ? 

Parce que les pretres ont su creer un pont extraordinaire de 
communication en enseignant I’ecriture et la lecture. Or e’est 
evidemment par les milieux sacerdotaux que furent recuperees 
ces inventions bien sur interprets comme signes de 
puissances divines au profit du roi tout autant divin. A nouveau, 
toutes ces constructions de la pensee humaine convergent et 
«donnent leur caution au pouvoir d’Etat, dont la puissance 
s’inscrit parallelement dans les grandioses constructions d’un 
art qui exalte le surnaturel au profit des despotes et des 
couches dirigeantes, lai'ques ou clericales.» (Levesque, 1985, 

p. 106) 

Les officiants celebrent les rites comme une mise en scene 
theatrale d’un monde en devenir ou les hommes jouent un role 
que d’autres ont livre avant lui, que d’autres livreront apres lui. 
Sauf que dorenavant, la piece sera ecrite laissant peu de place 
a I’improvisation. La memoire collective transmise par une 
tradition orale a la portee de tous passe entre les mains 
d’hommes erudits creant un nouveau statut et un pouvoir 
specialise. 

Pour la premiere fois, un clerge ecrit I’histoire religieuse d’un 
peuple ou tous les rites, les rituels, les chants, les preches 
moralisateurs sont patiemment codifies et torment le corpus 
des premieres liturgies transmises par I’ecrit. Ces liturgies sont 
decrites ainsi dans /’ Encyclopaedia Britannica : «Ce sont 
hymnes arides a la gloire des dieux entrecoupes de 
descriptions pessimistes des souffrances humaines decrivant 
I’abjecte misere de la vie.» 



C’est la Mesopotamie (2000 av.J.C.) qui nous livre le texte le 



plus ancien a ce jour du voyage mythique, sorte de quete 
heroique ou le heros Gilgamesh, apres avoir eveille la colere 
divine, part a la recherche de Timmortalite. A Tissue 
d’innombrables peripeties, il atteint la plante de la vie eternelle, 
mais la perd sur le chemin du retour. 

Recit mesopotamien ou les thematiques de I’homme cree avec 
de Targile ; qui vit en harmonie avec les betes ; seduit par une 
femme ; du serpent seducteur qui possede la plante de la vie 
eternelle, sont tous reprises dans la Genese ou Adam et Eve, 
eux aussi apres avoir provoque la colere de Dieu, s’engageront 
dans un long periple expiatoire a la recherche de I’Eden perdu, 
de la maison, du foyer ou trouver le repos. Fait de 
desenchantement, leur parcours revele plutot « 1’incroyable 
desordre qui regne dans le monde.» Puisqu’ aucun lieu ne 
possede Tentiere unite, Tentiere verite, I’homme est condamne 
a errer de par le monde. A I’origine de Terrance, il y a la Faute. 

Heureusement ou malheureusement, c’est selon, existe le 
pretre, ce grand magicien des signes ecrits qui possede le don 
de guerison de Tame. Le pretre s’appropria un pouvoir 
auparavant reserve a dieu celui de pardonner et surtout sauver 
I’homme de sa decheance morale par des rituels tels la 
confession et ceremonies de repentir ou furent conjurees les 
calamites qui menacent les hommes. Plus encore, le pretre est 
thaumaturge ayant une pratique «medicale» empirique 
completee par des recettes therapeutiques a base de plantes 
suivies par des incantations d’exorcisme conferant a celui-ci un 
pouvoir inedit. 

En recuperant Tinvention par les commergants de Talphabet et 
des chiffres, les pretres ont decrete que dorenavant le savoir 
sera une composante essentielle du pouvoir. II ne s’agit plus 
seulement de diriger et d’apprivoiser le troupeau humain deja 
docile mais surtout d’empecher la revolte des esprits belliqueux 
par la peur metaphysique de I’enfer consequence de la Faute 



comme opposition fondamentale a «Tideologie» du createur. 
Tout conduit a rendre la vie vide de sens ou plutot, la vie tout 
entiere apparait comme une punition ou le travail devient la 
seule justification de Texistence et une malediction puisque, 
quoique Ton fasse, Taction humaine est vain souci devant la 
mort. 

« L’imagination babylonienne, qui s’etait un peu detournee des «histoires 
de dieux» de Sumer, paraTt se complaire ainsi aux «histoires de diables». 
Dans de tres nombreux et tres longs ecrits des magiciens (...) il y a aussi 
indeniablement un fond d’angoisse dont celle de la «guerre atomique» 
peut nous donner une idee. Aucun peuple plus que celui de Mesopotamie, 
au milieu des «barbares» qui I’entouraient, le menagaient constamment et 
deferlaient periodiquement sur son sol, ne paraTt avoir eu autant le 
sentiment que civilisation et bonne vie sont chose fragile et sans cesse 
remise en question ». (J. Nougayrol, La religion babylonienne, p. 234 in 
note 20 Eliade, 1976) 

«Ces histoires de diables», histoires occultes racontent, qu’a 
cote des formes divines, une «matiere» franchement 
demoniaque est a Toeuvre : que le Cosmos possede une 
double nature : divine et satanique. Transposes dans la realite 
sociale de Tepoque : les peuples barbares sont des satans qui 
menacent la cite-temple, embleme divin de la civilisation. 
(«L’axe du mal», Georges Bush, 2002) 

Le mal existe que s’il est oppose au bien. La theocratie est le 
regne politique du Bien absolu, de la Beaute, de la Sagesse au 
benefice de tous, I’homme qui se revolte n’est qu’impurete, 
laideur et folie, voila le dogme qu’il faut respecter sous peine 
d’etre «banni du Paradis». 

Le despote mesopotamien a reussi a integrer en une seule 
personne dieu/roi-guerrier/pretre, la «sainte trinite» du pouvoir 
tyrannique, le gardien supreme du troupeau, «le seigneur de 
Tart pastoral royal» du premier Etat imperialiste qui fut une 
theocratique totalitaire, le reve encore aujourd’hui de tous les 



integrates musulmans, juifs et Chretiens. (Sloterdijk, 2000) 

Jamais un Etat aura atteint un tel degre d’opulence tel que 
manifesto par la construction du palais de Sargon qui couvre 
dix hectares parsemees de jardins somptueux et abrite deux 
cent neuf salles ornees de fresques et bas-reliefs peuplees par 
une foule de courtisans et de pretres. Cette titanesque 
puissance etatique etait, on le congoit, une tyrannie geree 
administrativement par I’entremise d’une bureaucratie 
imposante et protegee par une armee jamais egalee dans le 
monde antique. L’asservissement devint une composante 
essentielle du progres, de I’enrichissement, de la conquete, de 
la puissance. 

A vrai dire, ce developpement excessif de I’aspiration a la puissance, 
precisement, contenait souvent deja le germe de la mine : au bout d’un 
certain temps, la maTtrise des territoires occupes et des peuples soumis 
et toujours rebelles absorbait trap d’energies, perdues alors pour le 
developpement economique et culturel ». (E. Drewermann, Spirale de la 
peur, p. 47) 

Apres avoir vide I’homme de sa valeur et ravalle sa beaute, le 
tyran avec I’aide du clerge a fait des masses humaines des 
monstres au service des dieux conquerants. Ainsi I’homme est 
contraint de prouver la necessity de son existence que par sa 
seule productivity, de telle sorte que la vie en commun est 
fragilisee par la mefiance et I’angoisse. L’autre devient 
malediction et menace ma position sociale. Comme concurrent 
economique, I’autre risque de m’oter ce dont j’ai besoin pour 
justifier mon existence. II me faut done I’aneantir en liquidant sa 
part d’humanite, ce qui me permettra par la suite de I’utiliser 
comme une bete de somme ou de le denigrer en tant qu’anti- 
homme ou non-humain, sort qui sera generalement reserve 
aux etrangers. Peu importe le type de societe, la thematique 
reste toujours la meme : on utilise I’autre, on I’abaisse, on le 
degrade, on I’insulte, on le menace, on le rejette, on le torture 
et finalement on le tue parce qu’on a besoin de lui pour justifier 



sa propre existence et verifie que Ton est indispensable a la 
communaute. 

L’empire mesopotamien se desintegra, sa langue s’ombra dans 
«l’oubli» comme le latin et le grec ancien par la suite, seuls, ses 
ecrits survecurent jusqu’a nos jours et influencerent toute 
I’histoire spirituelle de I’humanite. Et n’oublions pas qu’en 
Mesopotamie, avec le despote, est nee aussi le desespoir. 

Le desespoir se vit alors comme une condamnation. 
Maintenant que I’homme a consentie a transiger sa liberte 
contre la securite de la servitude, il sait a tout instant qu’il est 
responsable de son auto-alienation. Nouvelle angoisse, car il 
sait que dorenavant il est condamne a la revolte, il est 
condamne a pecher periodiquement pour ne pas sombrer dans 
le neant, de la le drame. Drame en effet, lorsque I’homme 
asservie n’a plus honte de sa condition, qu’il prefere liquider 
definitivement la liberte de son existence. L’angoisse 
existentielle est alors remplacee par le desespoir, etat dans 
lequel I’homme a perdu le courage de la revolte. Desesperer 
d’avoir a pecher, telle est la spirale du desespoir ou la liberte et 
la revolte font maintenant peur. 

La Perse antique 
La naissance de Satan 

Depuis le paleolithique moyen jusqu’au neolithique, toutes les 
representations parietales et objets de culte sont associes a la 
celebration de la vie et de la mort. Rien de negatif, la vie, la 
mort, les attaques de fauves, la foudre, les orages, les crues 
monstrueuses des rivieres, tout cela fait partie du grand 
spectacle de la vie. Ce qui n’empeche pas sur tous les 
continents et dans toutes les civilisations de voir apparaitre les 
demons associes principalement aux maladies physiques et a 



celles de I’ame, les mauvais esprits ainsi que des monstres 
fabuleux qui peuplent les mers inconnus et notre inconscient. 
Mais tous ces demons a hauteur d’homme sont combattus et 
souvent vaincus par le chaman ou I’homme-medecine. 
L’abondance des symboles graphiques representant les 
animaux, les plantes, les organes genitaux indiquent tous une 
sacralisation de la vie; inutile de chercher un symbole 
emblematique du Mai absolu y compris dans I’hindouisme ou 
proliferent tant de demons. 

Plusieurs affirment que la Perse (I’lran) est I’une premieres 
regions du monde ou se fit la revolution neolithique. Ce fut 
d’ailleurs la qu’apparurent les premiers villages sedentaires 
fondees sur les connaissances de I’agriculture et de la 
domestication des especes animales et vegetales. Des 
decouvertes archeologiques attestent que I’etre humain y est 
present depuis au moins cent mille ans. (Messadie, 1996) 

Quand les Indo-Aryens s’etablirent en Iran, voila pres de cinq 
mille ans, ils fonderent de veritables civilisations, construisirent 
les premieres cites fortifiees et regnerent politiquement, 
spirituellement pendant des siecles sur la region. Inde et Iran se 
partagerent pendant des siecles les memes dieux cites dans 
les ecrits sacres que sont les Vedas. Le vedisme est une 
religion de princes, celle de la royaute et des chefs militaires qui 
ont compris, les premiers, le pouvoir politique que I’on pouvait 
retirer des croyances spirituelles. C’est ainsi que les Aryens, 
princes indiens, imposerent le vedisme en Iran. Le vedisme est 
la religion indo-aryenne des sacrifices d’animaux et des cultes 
orgiaques reserves a I’elite politique et religieuse. Religion des 
puissants, le vedisme polytheiste laissait le peuple sans aucun 
recours spirituel. 

Quelques dix siecles apres I’invasions indo-aryenne, le roi 
Deioces, a la tete d’armees puissantes fonda le royaume mede, 
celui de I’lran ancien, I’un des plus grands de I’histoire puisqu’il 



allait de la Libye a I’lnde, de la mer Noire a la Caspienne et a la 
mer d’Aral, jusqu’a I’Ethiopie, couvrant la totalite des cotes 
orientales du golfe Persique et de la mer d’Arabie. Seul 
Alexandre le Grand conquiera la quasi-totalite de cet Empire 
appele celui touche aux Sept mers : Mediterranee, mer Rouge, 
mer Noire, mer Caspienne, mer d’Aral, golfe Persique et mer 
d’Arabie. (Messadie, 1993) 

Le royaume mede devint par la suite la Perse antique 
precurseur de I’lran moderne. Cette histoire geo-politique 
echelonnee sur plusieurs siecles, les innombrables contacts 
marchands et guerriers et les nombreuses influences 
spirituelles firent apparaitre une notion entierement neuve dans 
I’histoire des religions. Contamine par la notion de la Faute 
originelle mesopotamienne, I’lran y opposera la notion du salut 
incarne par un dieu sauveur Mithra, lui-meme copie conforme 
de Vichnou (Vishnu) le sauveur du monde tel que designe par 
les ecrits vediques. 

Inde et Iran partagerent longtemps les memes dieux. Quand les 
guerriers aryens s’installerent en Iran, plus precisement en 
Perse antique, ils erigerent des villages fortifiees sur les hauts 
plateaux et furent mis en presence d’un concept nouveau, la 
royaute. Le culte divin y etait rendu a la fois aux dieux et au roi 
lui-meme. La religion y est done une affaire politique et 
complementaire aux conquetes qui permirent la fondation de 
I’un des plus grands Empires de I’histoire. 

Les connaissances les plus anciennes sur I’astronomie 
mathematique de I’empire perse se sont developpees en 
Mesopotamie. Sous les Achemenides les theories planetaires, 
lunaires et solaires babyloniennes furent etudiees et peu a peu 
assimilees par les Perses. Ainsi, durant la periode achemenide, 
outre I’astronomie, les Perses adopterent simultanement la 
litterature babylonienne des augures astraux et transmirent 
I’ensemble de leurs decouvertes a I’lnde vers la fin du Ve siecle 



ou au debut du IVe siecle avant Jesus-Christ. 

Les Perses consideraient les astres comme des divinites 
vivantes, reveraient le soleil, la lune et les etoiles selon la 
coutume de leurs ancetres. La religion et le culte de la majorite 
de la population de I’epoque etaient bases sur des doctrines 
astrologiques. 

Les pre-zoroastriens perses croyaient en I’existence des deites 
visibles et offraient des sacrifices aux astres, au soleil et a la 
lune pour assurer leur protection et leur soutien. Le mouvement 
du systeme solaire et en particulier des planetes ne pouvait a 
ce stade poser de problemes pour ceux qui ne s’en rendaient 
meme pas compte. Le ciel etait vu comme une zone de 
demonstration du rythme des jours, des mois et des annees, le 
passage desquels donnait un sens aux activites productives de 
I’homme. Ce guide divin du cycle annuel fut represente plus 
tard sous forme de calendrier. 

La formation d’un pouvoir politique de plus en plus centralise 
demande une nouvelle religion tout aussi forte et surtout non 
equivoque. Vint Zoroastre qui amalgama tous les demons de la 
terre en une entite terrifiante. Par les premiers textes 
mesopotamiens, la faute, le Mai au gre des contacts 
marchands ou guerriers, s’infiltrerent dans I’univers iranien. 
Inspires par ceux-ci, Zoroastre ou Zarathoustra entreprit une 
grande reforme des moeurs. Zoroastre - en avestique 
Zaraoustra : « le conducteur de chameaux » - est le prophete 
fondateur du mazdeisme (628-551 avant J.-C.). II a fonde sa 
doctrine sur la « bonne pensee », la « bonne parole » et la « 
bonne action ». Dans le manuscrit le plus ancien de I’Avesta, il 
n’y a aucune trace d’astronomie scientifique mais on y trouve 
en revanche des indications sur I’astronomie d’observation au 
sujet du soleil, de la lune et de certaines etoiles. L’Avesta 
depeint le champ de I’existence comme un complexe d’etres 
vivants models et divins engages dans un conflit cosmique 



entre la Lumiere et les Tenebres dont le point de mire est le 
combat entre le bien et le mal. 

Vers 600 avant J.C, se produisit un evenement qui 
bouleversera jusqu’a aujourd’hui la conception du monde d’une 
maniere irremediable. C’est la, en Iran, que le mage fonda la 
premiere religion du monde qui opposat a un Dieu unique, un 
Diable egalement unique. Le mage Zarathoustra incarna le Mal 
mesopotamien dans un personnage divin : le Diable. Non 
seulement il opposa le Diable a Dieu mais aussi la damnation 
au salut. 

Ce pretre chantre de la poesie sacree congoit dans ses textes, 
les Ghatas, ancetres des Evangiles, la notion du salut 
universel. Pour lui, le Bien et le Mal n’existe pas dans la nature 
mais dans I’esprit de I’homme et sa liberte lui donne la 
possibility de choisir : le paradis ou le pandemonium. Devant ce 
choix existentiel, I’homme, selon Zarathoustra, choisira toujours 
le Mal de preference au Bien; c’est la voie de la facilite. Le seul 
espoir reside dans la victoire finale du Bien sur le Mal. 

Pis encore, la multiplicity des dieux et religions menagaient 
I’autorite de la caste clericale des mages dont il faisait partie. 
En interdisant les sacrifices et cultes orgiaques, Zoroastre 
rejetait aussi les dieux auxquels ces rituels etaient dedies. Le 
prophete apparut et parla d’une voix terrifiante de la decheance 
de la vie eternelle pour ceux qui refusent le salut. Pour la 
premiere fois apparut un dieu specifique au Mal : Ahriman, le 
Diable qui livrera une lutte sans merci au Bien, son frere 
jumeau Ahura Mazda, le Createur, le dieu unique et seul digne 
d’adoration. Les sept peches capitaux, le Bien et le Mal, le 
salut, la damnation , le bon Dieu, le mauvais esprit sont alors 
ebauches dans une philosophie de confrontation. Le dualisme 
est formel, Zoroastre vient de conceptualiser la demonologie 
dans le monotheisme. Du dieu Mazda viendra le mazdeisme, la 
premiere religion monotheiste a integrer le Diable dans sa 



cosmogonie. Bien apres, le philosophe grec Lucrece affirmera 
« que creer des dieux se constitue a partir des craintes des 
gens pour mieux les exploiter.)) On peut maintenant y rajouter 
le Diable. 

Le dualisme dieu/diable est I’assise inebranlable sur laquelle 
repose dorenavant la puissance de la caste des mages 
iraniens. Le monotheisme leur permet d’eliminer tous les dieux 
concurrents et la demonologie leur permet de terrifier tous ceux 
qui s’y opposeront. Mieux encore, en postulant que le 
mazdeisme etait la religion du peuple et que celui-ci lui devait 
allegeance, Zoroastre par cette initiative demagogique permet 
au clerge de controler non seulement la vie spirituelle mais 
egalement d’etendre son pouvoir sur le politique, c’est-a-dire la 
volonte du peuple. Zoroastre detruit ainsi tout le systeme des 
castes en vigueur dans le vedisme que nous connaissons 
aujourd’hui dans I’hindouisme indien. Comme on le voit, le dieu 
unique et le diable unique sont avant tout des creatures 
religieuses au service de la politique et de la puissance. Ainsi 
le mazdeisme, au fil des siecles, crea un veritable pouvoir 
parallele du peuple via le clerge qui n’avait pas a repondre 
directement devant le roi; reforme unique dans I’histoire des 
civilisations jusque la. 

Grace a Zarathoustra, les pretres-mages deviennent les 
uniques administrateurs terrestres du ciel et de I’enfer. Les 
mages perses sont des astronomes aguerris comme les 
pretres mesopotamiens. De ces derniers, ils empruntent la 
chute cosmique de I’ame comme malediction de I’etre mais lui 
adjoint une protection celeste sous forme d’un ange comme 
etre de lumiere. Une personne humaine n’est une personne 
que par cette dimension celeste, archetypique, angelique, qui 
est le pole celeste sans lequel le pole terrestre de sa dimension 
humaine est completement depolarise, en vagabondage et en 
perdition. Le drame, ce sera done la perte de ce pole, de cette 
dimension celeste. Cet ange protecteur de des religions de 



I’Antiquite joue le meme role que le totem personnel de nos 
ancetres de la pre-histoire. Cet archetype de protection celeste 
traversera tous les ages et sera repris par toutes les religions 
autant animistes, polytheistes ou monotheistes. 

Un autre theme important du zoroastrisme est la promesse 
d’une vie eternelle apres la mort, ou les ames seront 
departagees lors de la traversee du « Pont de Chinvat », et 
finissent soit au Paradis, soit en Enfer soit au Purgatoire. La 
notion de resurrection existe, celle-ci surviendra a la fin des 
temps avec I’avenement du « Saoshyant » (I’Apocalypse) qui 
retablira la justice par une regeneration du monde. Ainsi la 
filiation entre le mazdeisme, le judai'sme, le christianisme et 
I’islam est evidente. (Messadie) 

La Mesopotamie a invente la Faute, le Mai originel pour 
abaisser I’individu, pis encore, pour que I’individu justifie lui- 
meme son assujettissement. Le vedisme indo-aryen congu 
Mithra, dieu liberateur qui annonce le Sauveur chretien et I’lran 
a invente le Diable pour terrifier I’homme et creer un contre 
pouvoir parallele au pouvoir politique. Le denominateur 
commun etant que toutes ces «inventions» I’ont ete pour des 
motifs politiques. Chacun etant le reflet particulier d’une 
structure politique, royale, religieuse et aristocratique d’un 
Empire antique. 

Vers I’Egypte. 

La divinisation du bestiaire anthropomorphe. 

Concomitant a la culture mesopotamienne, I’Egypte ancienne 
developpe des creations originales avec neanmoins quelques 
emprunts a ses voisins sumeriens dont I’art de la construction 
en briques, I’art de la construction des bateaux et surtout 
I’ecriture. La position geographique de la vallee du Nil, 
contrairement a la Mesopotamie vulnerable aux invasions 



barbares, etait isolee, defendue, protegee naturellement par le 
desert, par la Mer rouge et la Mediterranee. L’Egypte a done 
connu tardivement le danger et la menace exterieure. La 
navigabilite du Nil, permettait a I’administration du pays une 
gestion centralisee du pouvoir entre les mains du pharaon. Ici, 
pas de grandes villes-Etats, mais plutot une chapelet de 
bourgades riveraines et rurales formant un Etat unifie. Un 
monde nouveau et complexe emerge, caracterise par le dogme 
de la divinite du pharaon qui le premier (Menes) batit la capitale 
de I’empire a Memphis. (Eliade, 1976) 

L’Egypte est africain relie au continent noir par le Nil, son 
cordon ombilical. Et comme partout en Afrique, ses 
mythologies celebrent la vie, plus encore la victoire de la vie sur 
la mort : I’immortalite. Le principe fondamental du polytheisme 
egyptien etait de maintenir I’harmonie et d’eviter le recours a la 
force. D’ailleurs, les dieux egyptiens etaient a la fois masculin 
et feminin et changeaient de role continuellement selon les 
circonstances : «Amon pouvait ainsi etre tantot pere et tantot 
mere et la «deesse Neith, creatrice du monde, est un homme 
agissant comme une femme et une femme agissant comme 
homme. » (Messadie) 

Pour assurer la stability, le developpement harmonieux de la 
theocratie egyptienne, le pharaon (Dieu incarne en I’homme) 
acquiert I’immortalite de I’ame qui voyage au del; dans la 
langue egyptienne, terre est masculin et ciel est feminin. La 
cosmogonie est representee par Hathor deesse aux cornes de 
vaches, mere de Thot a tete d’ibis, dieu de la sagesse; de Seth 
aux oreilles d’ane, dieu du desert; de Horus a tete de faucon, 
dieu de la vie identifie au soleil aussi appele Aton ou Re; de 
Sebek, dieu-crocodile, maTtre des eaux et de Anubis a tete de 
chacal, dieu funeraire ; veritable bestiaire humanise. 

« L’anthropomorphisme des dieux egyptiens a souvent laisse trace de leur 
origine animale, rappelant les conceptions mythologiques des peuples 



chasseurs. Derivations totemiques, du clan, du territoire ou de la fonction, 
ces images associant hommes et animaux entretiennent le rapport trouble 
entre conscience humaine et la vie sauvage a dompter. Elies rappellent 
I’opposition entre le chaos et I’ordre introduit et renouvele par le rituel. Une 
situation tres semblable a celle des civilisation prehistorique se retrouve 
ainsi, dans un contexte plus institutionnel (...). Le role de la chasse, dans 
la fonction royale en particulier, restitue la symbolique des rituels 
prehistoriques assez clairement. La queue de taureau (sed) portee a cette 
occasion sur le pagne correspond de nouveau a I’image classique de 
I’animal puissant et sauvage dont la force doit etre maTtrisee rituellement 
par le roi divinise ». (Otte, op, cit. p.113-114) 

Comme en Mesopotamie, la vie sociale etait tributaire et au 
service du roi-dieu et de son culte. Les pyramides, comme 
tombes funeraires, marquent I’apogee du culte des cranes et 
des os en vigueur depuis le paleolithique. C’est un symbole 
d’ascension, de transcendance, d’elevation. Les 
mathematiques, les sciences de I’architecture et de I’ingenierie 
sont au service de I’expression spirituelle de I’etat theocratique. 
On peut parler ici de pensee unique, de raison instrumentalisee 
ou I’homme acquiert un role defini dans la societe comme un 
piston dans un moteur. L’homme devint enregimente. 

« Ms avaient decouvert le moyen de reduire I’homme a une machine. Les 
esclaves et paysans qui transportaient les pierres des pyramides, tirant en 
cadence sous les coups de fouet, - les esclaves qui peinaient sur les 
galeres romaines, chacun enchaTne a son siege et ne pouvant faire qu’un 
seul mouvement mecanique et limite, - I’ordre, la marche et le systemes 
d’attaque des phalanges macedoniennes, tout cela etaient des 
phenomenes machinistes ». (Mumford, Techniques et civilisations, p. 46) 

Suivant I’exemple des ses voisins mesopotamiens, I’expression 
spirituelle et religieuse de la societe egyptienne devint 
omnipotente, totalitaire; le totalitarisme se voulant une 
synthese de tous les mythes a travers une ideologie 
“fondamentaliste” visant une “reconstruction utopique de la 
societe a partir d’un plan global” qui apportera le salut a 
I’humanite, au genre humain. Pretres, artistes, savants, 
fonctionnaires, paysans, esclaves, tous etaient soumis a 



I’edification de I’empire mythique ou I’ordre succede au chaos. 
L’utopie s’actualisa dans I’espace et dans le temps suivant le 
rythme quotidien du cycle solaire perpetuel, la seule verite 
tangible, visible. 

«Le pharaon est ainsi I’incarnation de la ma’at, terme que Ton traduit par 
«verite » dont la signification generate est le «bon ordre». (Eliade, op,cit, 
p. 104 ) 

Parsa nature divine, le souverain, fils de Re, le dieu solaire, est 
garant de I’unite du pays en perpetuant l’ordre universelle, la 
ma’at, fille de Re. Le pharaon apparait done comme fils et fille 
du Dieu Re. En lui reside le pouvoir de vie et de regeneration, 
le ka, e’est-a-dire que le dieu s’engendre lui-meme dans une 
vierge, mere de Dieu humaine ( le ka-mutef ( taureau divin 
inseminant la mere) fait de la reine la mere de Dieu, par 
exemple Isis) et qu’il est enfante par elle en tant qu’homme- 
dieu. La puissance du ka ( le Saint Esprit ?) provient des ames 
des quatorze derniers ancetres royaux. 

( L’exegete Jacobsohn remarque que la genealogie de Jesus 
se decline ainsi dans Matthieu I, 1-17 : « Le total des 
generations est done d’Abraham a David de quatorze 
generations ; de David a la deportation de Babylone, quatorze 
generation ; de la deportation de Babylone au Christ, quatorze 
generations.) Quand la puissance de regeneration du ka 
assurant la croissance de la terre et la prosperity du peuple 
faiblit, il accepte d’etre mis a mort pour redevenir le dieu pere ; 
pere, fils et ka torment done une trinite consubstantielle. (Jung, 
C.G., Mysterium conjunctionis T-2, Editions Albin Michel, Paris, 
1982, p. 16-18) 

Le culte de Re celebre aussi la victoire quotidienne de la 
lumiere diurne sur les tenebres de la nuit, victoire de I’ordre sur 
le chaos garante de I’ordre politique de la society et de la 
morale du comportement individuelle. 



Pendant des siecles et des siecles, sous le joug imperial, 
I’homme, serviteur des dieux ressentit la souffrance morale, le 
desespoir, le suicide. Vers 2 200 av J.C., I’Egypte sombra dans 
la guerre civile et I’etat s’effondra. Les tombeaux sont pilles, les 
pyramides vandalisees et les corps momifies jetes dans le Nil 
lorsque soudain, un « prophete» apparut et se presenta devant 
le pharaon et lui declara : « I’autorite et la justice sont avec toi; 
mais e’est la confusion que tu installes partout dans le pays 
conjointement avec le bruit des querelles. Void chacun se jette 
sur son voisin, les hommes executent ce que tu leur as 
commande. Ceci montre que tes actes ont crees cette situation 
et que tu as profere des mensonges ». 

Par ces paroles, Ipu-wer indique que le pharaon ne se 
comporte plus comme le dieu-incarne, tout est remis en 
question; en premier lieu la Creation originelle. Le pharaon 
devient imputable des miseres de son peuple. 

De cette premiere revolution sociale, le peuple obtint le droit de 
posseder des terres, le droit de survivre a la mort et de 
ressusciter grace a la momification. Auparavant seul le pharaon 
etait destine a I’immortalite. 

Le conflit entre le pharaon et son peuple marqua I’irruption du 
Chaos sur terre. Les paroles de Ipu-Wer signalant la revolte du 
peuple trouveront echo jusque dans la theologie egyptienne. Le 
Mai, inconnu jusque la en Egypte, fait son entree officielle. Vers 
la fin de la Ve dynastie, le conflit entre le pharaon et le peuple 
devient le conflit entre le Bien et le Mai represente par 
I’opposition entre le dieu Horus et Seth. La transposition 
religieuse du probleme dynastique est accompli. Le Mai, e’est- 
a-dire la revolution du peuple est I’ennemi du Roi politique, 
schema que Ton trouvera dans toutes les religions d’Etats 
monarchiques. Ainsi le Mai qui risque de detruire la Creation, la 
lutte metaphysique entre la lumiere et les tenebres, I’ordre 



contre le chaos avait a la fois une fonction religieuse et 
politique. La revolte c’est la Faute et le clerge egyptien, comme 
d’habitude se chargera de le rappeler a I’homme. II ne pouvait 
exister de Bien et de Mai qu’ici-bas; le Bien etant le pharaon et 
le Mai, I’homme. 

Dans la morale classique de I’Ancien Empire, faire le bien etait 
une norme conforme a la raison, a la dignite humaine 
dorenavant puisque le fondement de la morale repose sur le 
salut eternel de I’ame, I’homme devient a nouveau assujetti 
mais cette fois-ci aux jugements des dieux ouvrant la porte a 
une dictature theologique du pur et de I’impur, nouveau pouvoir 
de la caste des pretes. Les hautes valeurs morales ne viennent 
plus de la raison et de la dignite humaine mais de normes 
religieuses imposees. 

D’autant plus que chaque grand pretre de chaque province etait 
libre d’interpreter a leur maniere les textes sacres en fonction 
de leurs interets. En effet, dans tous les centres de cultes 
locaux, le clerge representait la structure politique et 
economique de la religion : «les temples constituaient des 
unites economiques qui detenaient souvent de larges 
territoires; ils employaient de larges secteurs de la population, 
integres dans la hierarchie des pretres et employes dans 
I’administration latifundiaire; ils etaient done un facteur 
important de I’economie nationale.» (Messadie, p.235) 

Suivra par la suite, une periode ou la personne humaine 
reviendra au centre des preoccupations sociales, jusqu’a 
I’invasion de I’Egypte par les barbares Hyksos (Syriens), 
peuples Semites qui dominerent de 1 674 a 1 560 av J.C. C’est 
au debut de cette periode que s’etablirent les Hebreux en 
Egypte. Pendant pres d’un siecle, les envahisseurs, retranches 
dans leurs champs fortifies, traiterent avec mepris la civilisation 
egyptienne. Mais un pharaon de Thebes sonna I’heure de la 
revolte, de la guerre de liberation. Des raids punitifs de plus en 



plus frequents repousserent les envahisseurs hors de I’Egypte. 
Pour rendre I’Egypte, plus invulnerable, le pharaon Touthmosis 
III poursuivit la conquete jusqu’en Palestine et en Syrie. 
Genereux envers les vaincus, la clemence du pharaon 
propagea a travers ces peuples le culte solaire de Amon-Re. 
Culte unificateur et pacifique par excellence parce 
qu’accessible a tous. 

Avec le pharaon Akhenaton (1352-1338 avant J.C), une grande 
reforme religieuse se met en branle. En effet, le pharaon est 
inquiet du pouvoir considerable devolue aux pretres du clerge 
egyptien. Afin de retablir la puissance pharaonique sur le pays, 
Akhenaton, dans un geste politique sans precedent, mit fin au 
polytheisme millenaire et crea une nouvelle religion tout a fait 
inedite : le soleil devint dieu universel et supreme : c’est la 
naissance du monotheisme, de I’unite religieuse. Tous les 
pretres polytheistes sont vires pour faire place a une nouvelle 
generation de pretres convertis a la religion du dieu unique 
Aton. Et le transfert d’allegeance ne se fera pas son effusion de 
sang. 

Ainsi cette unification est avant tout fonde sur une conscience 
nationale ou les paysans egyptiens prenaient conscience peu a 
peu d’appartenir a un peuple homogene. Akhenaton, le 
premier, en comprit la portee politique : I’identite nationale 
comme moteur d’unification sociale doit trouver son corollaire 
religieux en la personne du dieu unique. Ce parallele entre 
identite nationale et dieu unique est primordial pour 
comprendre la notion hebrai'que du «peuple elu» telle 
qu’imaginee par les tribus juives. 

D’autres chercheurs et ecrivains mettent en doute la creation 
du monotheisme par Akhenaton et prefere I’attribuer a 
Abraham, prophete hebreux. Peu importe car pour nous 
I’important est de constater que I’avenement du dieu unique 
vise essentiellement dans tous les cas un but politique. 



Avec Akhenaton (celui qui sert le soleil Aton), les valeurs de 
I’anima explosent dans la felicite, la joie de vivre. Ici pas de 
diable possible. Nous assistons au contraire a la creation du 
regne de I’apaisement cosmique. La victoire du Bien sur le Mai 
est totale. C’est le pharaon « epicurien» qui accordait la 
«verite» (ma’at) avec tout ce qui etait «naturel», conforme a la 
vie. Tous les archetypes, tous les mythes, les legendes, les 
dieux et deesses, que la civilisation egyptienne avait mis des 
siecles a edifier, se retrouvaient ici concentre dans un symbole 
unique, visible, universel et seule la poesie permettait 
d’exprimer cette elevation spirituelle de I’esprit humain. 

Aton est «le commencement de la vie et ses rayons embrasent 
tous les pays». Aton est « le createur du germe dans la femme 
» et c’est lui qui anime I’oeuf intime de la feminite et veille a sa 
croissance et a sa naissance comme d’ailleurs il donne le 
souffle a I’oisillon et le protege par la suite. Et cette naissance 
est comme le miracle de I’aube, une beatitude partagee par les 
arbres, les eaux, les fleurs, les oiseaux, les poissons ou meme 
les fauves feroces et les serpents sont assoupis et se laissent 
caresses par tes rayons envoutants qui nous enveloppent tous 
d’une moite douceur. Aton a mis chacun a sa propre place en 
prenant soin de ses besoins ; « le monde subsiste par toi... 
chacun a sa nourriture ». «Tes rayons ! Ms touchent chacun... 
Tu remplis le Double Pays de ton amour, les hommes vivent 
lorsque tu te leves pour eux... Tu as fait que le ciel soit eloigne 
afin de te lever en lui, afin de contempler ta creation, tu es 
I’Unique mais il y a des millions de vies en toi...» (Eliade) 

Aparte : vous remarquerez dans I’art chretien, que I’aura 
eclatant qui entoure la tete de Jesus et des saints est 
d’inspiration solaire, et que dire de la forme de I’hostie. 

Akhenaton, epoux de I’enigmatique Nefertiti, est la 
demonstration de I’animus qui se laisse impregner par son 



anima ou I’homme retrouve I’harmonie primordiale avec la 
femme ou son inferiority unifiee eclaire la societe. Avec lui, tout 
change, les temples anciennement couverts sont ouverts a la 
penetration du soleil, les arts figuratifs « naturalistes » sont 
encourages, I’etiquette de la royaute tombe au profit de 
relations plus spontanees et cordiales; la societe toute entiere 
s’ouvre aux autres cultures, les villes deviennent cosmopolites 
et les echanges commerciaux sont signes de fraternite. Oui tout 
change, y compris, la correlation entre I’etre supreme et le 
pharaon. Bien que le soleil Aton soit le totem collectif du peuple, 
seul le roi le connatt vraiment car il est initie par lui et designe 
comme son fils : « Toi qui est dans mon coeur et personne 
d’autre ne te connais a I’exception de ton fils (i.e Akhenaton) 
que tu as initie dans tes plans et dans ta puissance ! ». 
Akhenaton est bel et bien « fils de dieu » sur terre. 

La theologie qui se degage de la periode d’Akhetanon est d’une 
telle puissance symbolique : dieu unique, fils de dieu, cites 
cosmopolites, quasi-universelles, pardon aux peuples barbares 
et amour des uns et des autres, qu’elle attira forcement le 
regard «envieux» de ses voisins immediats : les Juifs en 
premier, les Chretiens et les Musulmans par la suite. 

Tous les fondements des religions monotheistes revelees sont 
done mis en place et c’est le judai'sme qui, le premier, les 
accueillera en son sein et le christianisme et I’islam suivront. 
Yahve et Allah perpetue le monotheisme egyptien. De plus les 
Evangiles semblent en plusieurs points de vue des copies 
conformes des fameux Gathas iraniens, faits reconnus par de 
nombreux exegetes. La transmission des connaissances 
theologiques des Gathas vers les Evangiles passera par les 
ecrits des juifs esseniens et sera symbolisee par la presence 
des fameux rois mages iraniens lors de la naissance du Christ 
marquant ainsi la filiation spirituelle entre Jesus et Mithra, le 
Sauveur iranien. 



Naissance de I’hebraisme. 



C’est I’ere de la Bible, plus precisement, de I’Ancien testament 
: la religion d’lsrael, la religion du Livre de la creation. La force 
spirituelle de la Bible reside dans le fait que son histoire 
amalgame tous les archetypes et les mythes de I’histoire 
depuis le paleolithique tout en les combattant. 

Tous les grands archetypes de I’humanite y sont reunis : les 
eaux primordial : « I’esprit de Dieu planait sur les eaux » (1:1-2), 
organisation du chaos : « Que la lumiere soit» (1:3), etc. La 
creation de I’homme avec de la glaise remonte aussi loin que le 
statuaire paleolithique; comme une restitution de I’acte 
primordial ou I’homme creait avec de la terre ses dieux et deja 
contenue dans la mythologie sumerienne. Comme dans toutes 
les mythologies, les forces de la nature doivent etre soumises : 
« Faisons I’homme a notre image, comme notre ressemblance, 
et qu’il domine sur les poissons de la mer, les oiseaux du del, 
les bestiaux » (1:26). La creation de la femme a partir d’une cote 
retiree d’Adam indique I’androgynie de I’homme primordial 
repertoriee dans de nombreuses autres croyances ou I’Ancetre 
mythique comporte une unite, un totalite du masculin (animus) 
et du feminin (anima). Et bien entendu comme dans toute 
mythologie patriarcale a I’exemple de Pandore chez les Grecs, 
la femme viendra scinder cette harmonie par son «peche 
originel» et en subira eternellement les consequences. 

Comme tous les peuples opprimes, Les Hebreux et leurs tribus 
subirent bien sur les persecutions. Depuis les origines, 
I’homme s’est toujours identifie aux forces dominantes de leur 
epoque, du totem de Tours des cavernes a Sargon. La 
Revelation de Yahve a Abraham s’inscrit dans le meme 
processus mental mais cette fois-ci en y introduisant la notion 
de rebellion contre le pouvoir en creant un contre-pouvoir tout 
aussi puissant. Yahve, qui par Amour a cree le ciel et la terre, 
les hommes, les animaux, est aussi un dieu guerrier, le sauveur 



qui doit regner sur le monde a I’image de Sargon, «roi de la 
totalite». 

Meme si aucune trace ne revele I’existence de I’Abraham 
historique qu’il soit un etre reel ou de fiction, le yahviste, le 
pretre historien qui a ecrit la Bible a senti le besoin de donner a 
la genealogie du peuple Hebreux, un pere fort et courageux 
choisi par Yahve comme un grand chef de caravane ou un 
berger pasteur pour guider le peuple hebreux vers la Terre 
promise. Precisons que le vocable yahviste designe le ou les 
historiens auteurs inconnus de la Bible et dont la date d’ecriture 
est incertaine, debat que nous laissons aux exegetes. Car pour 
nous, simples neophytes, la seule question qui nous interpelle 
est sa raison d’etre. 

Pourquoi le yahviste a-t-il senti le besoin a un moment donne 
d’ecrire I’histoire et la genealogie du peuple hebreux ? II 
semblerait selon plusieurs specialistes que pour mettre fin aux 
divisions internes entre Israelites, au non-respect des 
preceptes de la loi divine reveles a Moi'se, le yahviste ait senti 
le besoin de faire une remise a I’ordre des contrevenants. 

« Pendant I’exil, le peuple avait besoin de se forger une 
nouvelle identite et de retrouver la conscience de ses origines. 
Et I’auteur de la Genese s’est servi, pour exprimer I’identite du 
peuple, d’histoires qui existaient ici et la a propos des ancetres, 
d’anciennes d’histoires populaires auxquelles il a donne une 
dimension nouvelle. C’etait une reponse a une situation critique 
: les prophetes avaient predit que, si les Israelites continuaient 
a trahir Yahve et a bafouer les lois, le malheur s’abattrait sur 
eux. Avec I’exil (de Babylone (nda), cette prophetie s’est 
realisee. II leur semble done que tout est fini, II faut des lors 
faire renaitre I’espoir. Or, une des caracteristiques de I’auteur 
yahviste est de mettre en avant que les Patriarches incarnent 
la chance, pour les Israelites, de devenir un grand peuple et 
d’heriter d’une terre». (Abraham Segal, Abraham, Enquete sur 
un patriarche, p. 127-128) 



II est aujourd’hui certifie que I’Ancien Testament avait comme 
leitmotiv la creation d’une identite nationale et que ses premiers 
ecrits datent de I’exil a Babylone du peuple hebreux suite a la 
destruction de Jerusalem. II y eut au cours des siecles plusieurs 
deportation des Israelites vers la Mesopotamie. En 721, le 
royaume d’lsrael est detruit par Sargon II et la population 
partiellement deportee tandis que la plus grande deportation 
suivra la destruction du Temple a Jerusalem en 587 par 
Nabuchodonosor. Arrives a Babylone, les exiles decouvrent 
avec stupefaction une culture extremement prestigieuse 
disposant de deux systemes d’ecriture : I’akkadien et le 
sumerien dont les tablettes d’argiles ecrites gardees dans des 
sanctuaires perpetuent la perennite des codes religieux et des 
lois de la cite. Confronts a un tel niveau d’excellence, le 
yahviste comprit I’urgence de doter le peuple hebreux d’un 
texte federateur d’origine divine. 

Ainsi la Genese se presente a la fois comme un recit 
theologique a visee politique en vue de I’etablissement d’une 
theocratie hebra'fque. En 1983, le specialiste John van Seters 
dans In Search of History, cite par Segal, demontra que les 
textes bibliques ont probablement ete congus a partir d’une 
riche tradition orale du conte, d’histoires disparates de 
plusieurs personnages de plusieurs peuples, de legendes, 
mythes et folklore qui furent par la suite rassembles, ordonnes 
et finalement chronologiquement structures formant une oeuvre 
hautement unifie. Van Seters appuie sa demonstration sur 
I’exemple du Grec Herodote (v. 484-420) considere comme le 
«pere de l’histoire», le premier historien dont les ecrits nous 
soient parvenus intacts. Son oeuvre maitresse Histoires offre 
une masse importante d’informations sur les guerres entre 
Grecs et Perses, sur les us et coutumes de la vie quotidienne, 
sur les croyances religieuses, les institutions publiques, les 
codes alimentaires et vestimentaires, bref Herodote dresse un 
cadre descriptif, une maniere de raconter que le yahviste de la 



Bible a surement applique lui aussi a son oeuvre. II en est ainsi 
des grands textes de I’Humanite comme les Upanisads indiens, 
le Gilgamesh mesopotamien, les Ghatas iraniens, I’Ancien et le 
Nouveau Testament, la Torah, le Coran,; tous inscrits dans une 
vision poetique ou plutot une conception romancee de I’histoire, 
genre de docu-fiction visant a etablir une veritable theologie de 
la domination. Ce point de vue est aujourd’hui reconnu et 
adopte par plusieurs specialistes. 

Bien avant les hieroglyphes egyptiens et I’ecriture sumerienne, 
bien avant la Bible et bien avant les premiers ecrits 
philosophiques de la Grece antique la parole du conte, la 
poesie des chants etaient les recits oraux d’une histoire sacree, 
gardiens de la memoire humaine. Le recit cotoie le discours 
epique, dramatique, religieux, mythique, poetique, theatrale et 
romanesque. La est la force indeniable du recit. Le recit est de 
tous les temps et se transmet de generation en generation 
comme un legs, une tradition qui ne souffre aucune autre 
interpretation surtout pas celle de la «verite philosophique». 
L’homme a toujours couronne le recit de I’illusion qui fait sens 
et consensus au detriment de la realite. Car I’homme est avant 
tout un poete. II aime inventer des mondes constitues de 
fantaisies, de reves, d’utopies, des mondes habites de 
personnages etranges, passionnes, souvent monstrueux, des 
univers interchangeables en diapason avec les dernieres 
connaissances scientifiques et I’avancee des connaissances. 
(Hentsch, Raconter et mourir, 2002) 

Tous ces ecrivains illustres, inspires par les prophetes comme 
Abraham, Moise, Jesus, Zarathoustra, Mahomet, Bouddha, ont 
tous ecrits une saga immense avec leur coeur et leur intuition 
donnant a celle-ci une etonnante force de penetration. Ce sont 
des textes fourre-tout reunissant toutes les legendes et les 
rituels depuis la prehistoire et ecrits dans un style flamboyant 
usant d’images exasperees aux couleurs tantot violentes, tantot 
sensuels racontant les relations tendus, guerrieres, meurtrieres 



entre les hommes et leur possible pacification, c’est le cri de la 
detresse humaine devant la lointaine liberation. Ces ecrivains 
bibliques ou autres ont vraiment ressuscites le passe en 
mettant en lumiere des faits significatifs choisis qui deviennent 
a leur tour des symboles, des mythes «renoves», reactualises 
a I’interieur d’un territoire, d’un cadre geographique donnant 
I’impression juste de toute une epoque. C’est ainsi que deroule 
devant nos yeux, comme un songe anime, toute I’histoire 
fantastique de I’homme qui nous emeut et nous fait rever. Est- 
ce vrai? Est-ce faux? Personne ne le saura avec certitude, mais 
si nous voulons nous mettre un instant hors de I’histoire, force 
nous est de reconnaitre que nous sommes en presence des 
plus grandes oeuvres d’art litteraire de I’humanite. Qui dit 
oeuvres d’art, dit artistes, dit hommes. Or comme tous les 
hommes, ces ecrivains ne peuvent faire abstraction de leurs 
tourments. 

«ll y a dans toute la Bible, a I’egard des cultures environnantes, 
ce que les situationnistes ont appele le detournement. Ils 
proposaient comme I’une des formes de Taction revolutionnaire 
le fait de ressaisir par exemple un texte et de le detourner de 
son sens, de son objectif pour lui faire dire tout autre chose. 
C’est exactement ce que tous les ecrivains juifs, puis Chretiens 
(et musulmans) ont effectue. Ils ont pris un texte (assyro- 
chaldeen, sumerien, egyptien, perse, grecque, etc.) et ils font 
applique a une situation toute differente. Ils en ont change 
certains termes, ils I’ont insere dans un contexte qui le 
detournait de son sens premier, etc. (nda : La parenthese est 
de nous) (Ellul, La subversion du christianisme, p.24) 

Des le debut de la Genese, nous apprenons que nous sommes 
victimes des fourberies du serpent et en incarnons la Faute. 
Nous avons ose desobeir, nous nous sommes revolte contre le 
pouvoir supreme. Que Adam et Eve aient effectivement croquer 
la pomme ou decouvert symboliquement les joies de la 
sexualite selon I’ecole psychanalytique, peu importe le motif, ils 



ont pose un geste de rebellion menant a une liberation d’un 
joug aussi beau soit-il. (la prison doree) 

N’oublions pas que la civilisation naissante, depuis la 
Mesopotamie en passant par I’Egypte et I’lran, est traversee de 
revoltes reprimees dans le sang par des tyrans investi de don 
divin. Le serpent biblique met en lumiere que I’interdit de Dieu 
envers les fruits de I’arbre de la connaissance represente en 
realite la connaissance des dures lois de servitude que le 
despote edicte en commandements pour se proteger lui-meme 
car, en verite, il craint et tremble pour son trone. Le serpent de 
la Bible devoile et denonce I’amalgame Dieu-roi. Le roi n’est 
pas reellement un Dieu et il doit veiller a ce que les humains ne 
decouvrent jamais le subterfuge. La durete du chatiment dont 
le roi menace I’homme au nom de dieu masque sa propre 
vulnerability. Le tyran se veut omnipotent comme Dieu pour 
cacher son impuissance. Le roi est desormais demasque. 

L’homme retrouve sa liberte, il peutjugersi I’interdit est juste ou 
non. Les barrieres tombent, le serpent revele que la revolte est 
possible. Suivra I’expulsion du Paradis et I’exil... politique 
comme chatiment. Voila ce qui arriva a I’homme desobeissant 
aux commandements de Dieu et ce qui risque d’arriver si Ton 
rejette les lois royales. Cette desobeissance a Dieu concorde 
avec toute une panoplie de mythes ou 1’idee de la mort d’un roi 
etait necessaire a la naissance d’un nouveau dieu sous une 
forme plus purifiee, on pense ici a Yahve, dieu unique 
supplantant le dieu-roi polytheiste des civilisations antiques. 
Incidemment, la Genese hebrai'que et une bonne partie de 
I’Ancien Testament se sont constitue a partir des mythologies 
archai'ques et des visions religieuses des oppresseurs antiques 
visant a proteger la theocratie. 

Sous plusieurs angles, le texte biblique reprend la mise en 
garde emise par le prophete egyptien Ipu-wer indiquant que 
lorsque le pharaon ne se comporte plus comme le dieu-incarne, 



tout est remis en question, en premier lieu la Creation originelle. 
Car I’entre-ligne metaphorique du texte se veut un 
avertissement qui s’adresse tant au roi qu’a ses sujets : a partir 
du moment ou I’image de dieu est brouillee par I’iniquite du roi 
et que I’homme chute dans la revolte, ni le roi, ni le peuple sont 
capables de retrouver le chemin vers Dieu et deviennent sujets 
au mal. 

Ainsi si mal il y a, c’est la pretention de I’homme a atteindre par 
lui-meme la dimension de Dieu et que tous ses malheurs sont 
les consequences des tentatives desesperees de justification 
de son existence par I’autodivinisation. Plus il tente d’etre 
comme Dieu, de prendre sa place, plus il rate sa vie. Le 
concept de domination emerge alors comme «une tentative 
ratee d’adaptation» qui oriente I’homme dans une fausse 
direction qui le separe autant de sa compagne que de ses 
freres. 

Parallelement au message politique, un message theologique 
s’impose egalement. Les themes du recit comme le peche et la 
punition, la haine mortelle et la honte, I’angoisse et I’exil, la 
menace des peuples et I’affrontement, la soumission de la 
femme et la deification de I’homme sont des themes sur 
lesquels s’est batie I’histoire de I’humanite. A cela, ajoutons la 
peur de la faim, de la pauvrete, de la maladie et des handicaps 
physiques, peur de I’exclusion, de I’aneantissement et 
finalement de la mort et nous avons la le topo generale de la 
detresse humaine vouee a la crainte. Ainsi toute la structure de 
I’existence humaine repose uniquement sur I’angoisse que Ton 
qualifierait de «naturelle». Et I’angoisse naturelle fondamentale 
est strictement reliee a I’ambivalence de la vie et de la mort : il 
faut consentir a tuer pour vivre, a depecer et a manger I’animal 
ou la plante que Ton venere comme un dieu avec comme 
consequence que Ton ne peut survivre sans etre coupable de 
ce meurtre. Rien ne peut advenir sans qu’un dieu soit sacrifie 
pour cela, telle est la pensee primitive naturelle que la Genese 



transformera «surnaturellement» en peche originel comme 
consequence de I’eloignement de dieu que Jesus viendra 
racheter par son sacrifice. Car contrairement a I’animal, 
I’homme connait les consequences de ses actes, il a 
conscience que s’il est encore vivant c’est parce qu’il a tue. 
Mais quel mal y-a-t-il puisque le mouvement de la vie elle- 
meme nous impose de dominer ? II y a mal lorsque que la 
domination naturelle de I’homme se retourne contre son 
createur et son propre frere, alors il y a mechancete. 

Sommes-nous alors surpris de decouvrir toute la haine 
mesopotamienne envers I’homme resurgir a la source du 
judai'sme dans la Bible ? L’homme, appele le glebeux, est 
associe au mal : voyant que se multiple le mal du glebeux 
«lahveh (Yahve) regrette d’avoir fait le glebeux sur la terre. 
J’effacerai le glebeux que j’ai cree des faces de la glebe» 
(Genese VI; 6-7) Quelle ressemblance entre la deception de 
Yahve et celle du dieu Apsu babylonien qui, excede du bruit de 
ses creatures, decide de les exterminer ou du dieu 
mesopotamien Enki, nous I’avons vu, qui decide de creer des 
pantins, veritable ratage de la Creation. 

Incidemment, la Genese hebrai'que et une bonne partie de 
I’Ancien Testament se sont constitue a partir des visions 
religieuses des oppresseurs mesopotamiens. 

Des mages iraniens, les scribes de la Bible retiendront bien sur 
le Diable, notre Satan. Mais curieusement, Satan est un familier 
de Dieu et fait partie du Conseil celeste. Plus encore, Satan est 
I’instrument des volontes divines lesquelles veulent mettre a 
I’epreuve les vertus de Adam, Eve et plus tard Jacob. Satan est 
loin d’etre I’ange dechu, I’ennemi de Dieu mais plutot un 
serviteur de sa volonte comme le livre d’lsai'e ou «Dieu envoya 
un mauvais esprit pour semer la discorde entre lui et les 
habitants de Schechem...» (Livre d’lsai'e, Juges, IX; 22-57) 



Ainsi les services demoniaques accomplissent les vengeances 
de Dieu c’est-a-dire que Dieu, dans I’Ancien Testament, est a la 
fois le Bien et le Mai et jamais le Diable y apparait comme 
ennemi jure de Dieu. Alors Satan est-il le mal ? Non, dans 
I’Ancien Testament, il represente la souffrance voulue par la 
volonte de Dieu. Jusqu’au I lie ou lie siecle avant notre ere, 
aussi deconcertant que cela puisse parattre, le Diable comme 
representant du Mal absolu est absent de la Bible et du 
judaisme primitif. Le Diable vraiment demoniaque d’inspiration 
iranienne comme «le Prince de ce monde» qui devient le Mal 
absolu et ennemi de Dieu est I’oeuvre du Nouveau Testament 
que nous etudierons plus loin. 

Les differents niveaux d’interpretation nous indique que, le mal 
serait historiquement le resultat d’une transgression a un ordre 
deja etablie. Le passage de I’arboricole vegetarien au chasseur 
carnivore du paleolithique marque la transgression du «paradis 
terrestre» matriarcale comme code dominant par le patriarcat 
de la horde. L’activite de la chasse et la creation d’outil et 
d’armes correspondent a des periodes d’expansion 
phenomenale du cerveau. L’arrivee progressive de la 
conscience rend I’homme capable de reconnaitre la 
responsabilite de ses actes (Kant) et le mal devient alors 
associe a la culpabilite ressentie dans I’acte de tuer I’animal 
divinise ce qui rejoint la position psychanalytique de Freud 
concernant le peche de Adam et Eve et I’apparition de la 
nevrose. 

L’acte de transgression envers Dieu produit theologiquement le 
peche, produit psychologiquement I’angoisse et politiquement 
la revolte. Le monde est maintenant scinde. Le fratricide de 
Cain envers Abel marque la transgression du code moral de 
fraternite, marque la rupture entre la civilisation agraire et 
urbaine et la vie pastorale, la vie sedentaire remplagant I’age 
d’or du nomadisme, tout ceci concourt a accelerer le processus 
de division entre les families, les tribus, les ethnies. 



La faute est bel et bien identifie a un acte de liberte et 
d’affranchissement (Hegel/Sartre). Le mal devient la periode de 
transition chaotique necessaire suivant la transgression d’un 
ordre anterieur, situation «normale» de tout systeme autant 
psychologique, sociologique, politique que theologique qui tend 
a retablir I’equilibre perturbee et I’ordre. 

L’homme est coupable d’un choix de liberte par la 
transgression, sa punition sera I’angoisse et le mal est une des 
consequences de son acte. L’homme perdu dans une nature 
rebarbative, oblige de gagner sa pitance a la sueur de son 
front, tourmente par la peur ne peut retrouver la «paix de l’ame» 
que dans la foi, la seule capable de retablir I’ordre. La femme, 
quant a elle, retrouve dans la maternite non pas ce qui devait 
etre sa joie mais sa souffrance; son don beni de donner 
naissance devient I’instrument de son chatiment : 

«Je multiplierai les peines de tes grossesses, dans la peine tu enfanteras 
des fils. Ta convoitise te poussera vers ton mari et lui dominera sur toi» 
(Gn 3, 16) 

Cette domination de I’homme sur la femme, la base du 
patriarcat tribal, se prolongera dans la domination d’un peuple 
qui en soumet un autre. (Gn 9 : 20-27) La condamnation 
biblique de Canaan avec ses rites de fertility agraires de types 
matriarcales est evidente et sa domination cherche a justifier 
I’organisation socio-politique de la famille patriarcale hebraique 
et nomade sur le matriarcat agraire de la terre-mere. La 
domination de la societe patriarcale sur le matriarcat vient 
completer celle de I’homme sur la femme. 

Ainsi, la domination constitue dorenavant la structure 
fondamentale a partir de laquelle s’ecrit I’histoire des relations 
hommes/femmes et celles des ententes et des oppositions 
entre les peuples. Plus encore, la servitude de la femme a 



I’interieur de la famille servit de «projet-pilote» a I’etablissement 
de I’esclavage d’une tribu dominee par une autre, ce qui nous 
rappelle le dieu mesopotamien Enki, nous I’avons vu, qui 
decide de creer des pantins, veritable ratage de la Creation, 
esclaves des dieux. L’appartenance commune des individus, la 
fraternite des peuples se sont dissous dans la mefiance, encore 
pis, la peur et la violence entre membres de la meme espece. 

Les trois religions monotheistes ont tous en commun Abraham, 
pasteur hebreux, comme premier prophete de la Parole de 
Dieu. Avec Abraham, naquit Yahve, dieu unique et tribal. II vit a 
Ur (Our) en Mesopotamie et fut done en contact avec la 
mythologie mesopotamienne ou les dieux ont pris apparence 
humaine (anthropomorphisme). Abraham appartient aux tribus 
de pasteurs nomades souvent opposes aux paysans, 
agriculteurs, et sedentaires des Cites-Etats. De tous les 
peuples de la terre, la Genese ne s’interesse qu’a la famille de 
Sem dit les Semites, le clan d’Abraham qui aura comme 
descendance Isaac et Jacob appelee la «triade patriarcale». 
De Jacob nattra douze fils constituant le noyau du peuple 
hebreux : les douze tribus d’lsrael, des tribus de nomades 
pasteurs. 

Le conflit entre les pasteurs et les agriculteurs done entre les 
nomades hebreux et les sedentaires mesopotamiens est 
resume dans la dispute entre Abel, le berger et Cain, 
I’agriculteur, fondateur de la civilisation agraire. L’admirable 
etude de Eugen Drewermann (Le mal, tome I et II) a partir de 
I’exegese de Westermann sur la Genese nous sera d’un grand 
secours pour la suite des choses meme si notre propos diverge 
quelque peu. 

Cain signifie aussi «forgeron», symbole de la technologie et 
reflete bien alors la position du forgeron dans les societes 
anterieures comme un etre meprise et toujours craint. Le fils de 
Cai'n est aussi « un constructeur de ville» (Gn 4 : 17) et sa 



descendance s’enferme dans des cites et renforce done 
I’opposition entre les societes agraires sedentaires et celles 
pastorales et nomades. En commettant le premier meurtre de 
I’humanite; en tuant son frere le berger, le forgeron-cultivateur 
assassine symboliquement les temps benis de I’Age d’or 
pastoral nomade. 

Dans le chapitre III, verset 19 de la Genese, il est ecrit que I’age 
d’or s’est termine quand les hommes s’arretant de chasser, 
s’installerent dans des maisons et lorsque que commenga la 
routine quotidienne; en somme le travail, le labeur ingrat du 
laboureur sedentaire. On peut facilement imagine que I’age d’or 
est anterieure aux cites-etats mesopotamiennes et leurs 
theologies d’asservissement, anterieure a I’apparition de 
I’agriculture au Neolithique et remonterait au Paleolithique 
inferieur. 

La communaute des hommes est desormais divise, a perdu sa 
solidarity a I’interieur meme de leur propre famille, clin d’oeil aux 
guerres inter-tribales primitives et a celles qui prevaudront a 
I’avenir entre Chretiens, juifs et musulmans a I’image de Cai'n et 
Abel se querellant pour Dieu et sa benediction, I’un etant elu, 
I’autre pas. Le fratricide de Cai'n vient changer la donne. Dieu, 
qui normalement devrait unir les hommes entre eux, devient ce 
qui les divise. Dieu n’est plus neutre, il a choisi son camps. Le 
dieu/nature primitif, createur des Origines se metamorphose en 
un dieu tribal, le Yahve des tribus hebrai'ques. Tout s’eclaircit 
par I’histoire biblique 

En acceptant I’offrande des premiers-nes du troupeau d’Abel le 
berger et dedaignant les offrandes vegetales de Cai'n, le 
cultivateur, Yahve choisit les tribus hebrai'ques pastorales et 
rejettent la civilisation des villages agraires et des cites-etats 
mesopotamiennes dont elles subissent I’oppression. Yahve 
pousse la vengeance jusqu’a la punition ultime, la sterilite du 
sol. (Gn 4 : 11,12) Pour Yahve, le passage a la vie paysanne 



est une regression; de la, son parti pris pour la vie pastorale de 
I’eleveur nomade de petit troupeau. On voit poindre la 
symbolique du changement comme menace envers I’ordre 
immobile des Origines. 

Aparte : Le combat entre freres ennemis est un theme 
recurrent des mythologies universelles. Ainsi la mythologie 
grecque connait le mythe des freres jumeaux, Akristos et 
Proi'tos, qui tous deux doivent regir le meme royaume, la 
mythologie egyptienne aborde elle aussi le conflit entre freres 
ennemis (Seth et Horus) qui tourne autour de problemes 
dynastiques issus du partage du territoire entre nomades 
chasseurs et les paysans. La mythologie romaine n’est pas en 
reste. Que dire de Romulus et Remus, si non I’etrange 
coincidence avec le recit biblique. Romulus, lors d’une dispute 
avec son frere au sujet d’un sacrifice, le tue et fonde ensuite, 
comme Cain, une ville : Rome. Pour plusieurs peuples, 
africains, amerindiens, autochtones, la mythologie des freres 
en colere represente le combat entre le jour et la nuit, le soleil 
et la lune. Encore une fois, cette symbolique marque 
I’opposition entre le paysan et son culte solaire et le berger dont 
la migration vers de nouveaux paturages se deroulent 
idealement la nuit. Plusieurs peuples nordiques ont adopte le 
point de vue du combat entre I’hiver et I’ete. Plusieurs autres 
peuples interpretent le conflit des freres comme la lutte du bien 
contre le mal ou de la culture (lois morales) contre la nature 
(instincts primitifs) et meme de la conscience versus 
I’inconscience. 

Ce catalogue d’interpretations diverses ne doit pas nous 
eloigner du sujet biblique ou nous assistons au conflit 
civilisationnel lie au passage du neolithique a I’Antiquite. 

« L’homme de I’epoque glaciaire a toujours offert des sacrifices 
d’animaux. (...) L’eleveur de betail que la Bible appelle Abel sacrifie les 
premiers-nes de ses troupeaux. La divinite connaTt ce sacrifice, c’est le 
meme qu’a I’epoque glaciaire» Face a cela, I’offrande de Cain constitue 



quelque chose de radicalement neuf, car il s’agit de ce que I'homme a lui- 
meme produit pour se nourrir. Dieu ne pouvait accepter cette offrande « 
car a I’epoque glaciaire, la divinite, liee a I’animal, avait besoin du sang 
des betes, et non des fruits des champs. » Aussi le sang repandu d’Abel 
provoque-t-il immediatement I’ecoute de Dieu. Par ailleurs, Cain est 
symboliquement celui qui fait avancer le monde, et c’est pourquoi Dieu ne 
permet pas qu’on le tue. « Son sacrifice est etranger a Dieu, mais son 
monde est celui qui porte I’avenir et conduit au developpement de 
l’humanite.» (...) Face au chasseur, le paysan devient vraiment le 
meurtrier de son frere. » (Kuhn cite par Drewermann, in Le Mal, tome II, 
p.322) 

La condamnation de Cain par Yahve symbolise la 
condamnation de Sargon et des autres rois despotes a I’image 
de Nemrod dont la civilisation a la fois agraire et urbaine, done 
sedentaire, opprime les tribus hebraiques pastorales done 
nomades. D’ailleurs comme le demontre Drewermann, il n’y a 
aucun nom hebrai'que dans la genealogie des families citadines 
(Gn 4 :18) marquant encore plus le fosse separant la culture 
sedentaire de la culture nomade. En y regardant bien, le recit 
biblique voit dans la fondation des villes I’origine du despotisme 
et des guerres fratricides. Maintenant sedentaire, les citadins 
ont retourne contre eux-memes leur pulsion de chasse 
primitive. 

Les contraintes de la vie en commun avec ses obligations de 
discipline et ses castes de travailleurs auront fourni I’energie 
necessaire a I’explosion vers I’exterieur de I’agressivite interne. 
«Au lieu de chasser les animaux, ils se sont alors chasses les 
uns les autres. » II en est ainsi de Nemrod, personnage de la 
Genese de I’Orient ancien (Gn 10 : 8-12) a rapprocher de Nin- 
Ourta, dieu babylonien de la chasse et de la guerre, un potentat 
fondateur des cites mesopotamiennes done le pere symbolique 
des empires d’Orient conquerants et colonisateurs. (Guiraud F., 
Schmidt J., Mythes et mythologies, Editions Larousse-Bordas, 
Paris, 1996) 

De plus, la culture mesopotamienne pousse I’injure jusqu’a 



proclamer la ville, residence des dieux. La plupart des etudes 
ethnologiques et archeologiques ont par la suite demontree 
que la ville antique se voulait une representation spatiale terre- 
a-terre illustrant la cosmologie de I’univers presente a son 
epoque. La ville n’est rien de moins qu’une tentative d’imiter la 
creation divine, telle est la sentence de Yahve et le fait 
qu’Henoch, fils de Cain, en soit I’instigateur ne fait que preciser 
la condamnation et le rejet : la creation de la culture, de la 
civilisation, de la ville, oeuvres de I’homme ne saurait remplacer 
I’oeuvre de Dieu. 

La tour de Babel de la Bible ressemble a s’y meprendre a la 
ziggourat mesopotamienne, la demeure des dieux. Du haut de 
la ziggourat, le pretre celebrait les offices sous le signe d’union 
cosmique et de voyage celeste inspires des pratiques 
chamaniques anterieures. Chaque ville est placee sous la 
protection d’un dieu qui habite la ziggourat, edifice central de la 
cite. L’emploi de briques cuites au four et I’utilisation de bitume 
comme mortier sont autant d’indices qui designent Babel, du 
babylonien «bab’il», «porte de dieu», comme etant la ville de 
Babylone, le plus important «marche de I’Antiquite vers lequel 
confluaient tous les peuples» selon les historiens. 

Mais la tour represente justement le plus grand des dangers 
susceptible d’empecher la reconnaissance du Dieu unique car 
« les hommes entendent desormais places leur unite sous 
I’idee de divinite de I’homme, au nom de leur capacite a faire 
monter jusqu’au ciel I’oeuvre de leurs mains, d’etre eux-memes 
comme des dieux» (Drewermann, Le Mai., tome I, p.377) 

Cette autodivinisation que semble symbolisee la construction 
de la tour denote alors un geste politique sans precedent, elle 
proclame haut et fort que I’homme aspire a la domination 
mondiale, ce qui est manifestement I’objectif de Sargon et de 
ses descendants de regner sur les «quatre coins du monde.» 
Prendre la place de Dieu, la revolte ne peut pas etre plus totale. 



Dieu se doit d’intervenir. Diviser pour regner telle sera la 
punition divine. Puisque I’union avec Dieu est rompu, I’unite des 
peuples grace a la langue commune le sera egalement. 

La dispersion des peuples sur la terre, la diversity des villes, la 
variete des us et coutumes des ethnies recherchant protection 
aupres de toute une panoplie de dieux, deesses et idoles se 
traduisirent par I’apparition de langues et idiomes differents. 

La confusion des langues dans la tour de Babel inspiree des 
ziggourats de Babylone illustre la proliferation des dieux dans 
la civilisation urbaine. Le polytheisme demontre I’incapacite des 
hommes de se comprendre entre eux. La confusion est totale, 
I’unite de I’espece humaine eclate, le conflit inevitable. La 
Genese explique comment les peuples se sont repandus sur la 
surface de la terre a partir des fils de Noe, rescapes du deluge. 
L’humanite a done une origine familiale commune qui par 
dispersion, a forme des ethnies puis des peuples differents au 
point de ne plus se comprendre entre eux. L’entre-ligne 
suggere deja fortement que le monotheisme originel est le seul 
qui peut garantir la fraternite essentielle a tous les humains. 
Puisque les Hebreux accueillent Yahve comme dieu unique, il 
leur reviendra le devoir de conquerir la terre en son nom et d’y 
refaire I’unite des langues. 

L’entre-ligne designe nettement que les rois autodivinises de la 
Mesopotamie et par la suite, les rois-dieux iraniens et les 
pharaons egyptiens sont les veritables ennemis de Yahve, dieu 
unique du peuple Hebreux. Plusieurs erudits ont suggere que 
le personnage de Nemrod identifiait a la fois les rois 
mesopotamiens (culte agraire) et les pharaons egyptiens (culte 
solaire). Agriculture et soleil formant la paire. L’autodivinisation 
de Nemrod se veut le decalque du pharaon qui aspire a monter 
au ciel comme le soleil. Les tribus israelites condamnerent le 
culte solaire mais s’inspirerent de son monotheisme novateur. 



[.’affirmation du pouvoir imperial que I’homme s’arroge le 
conduit inevitablement a sa perte. Progressivement, les 
contours floues de la notion de peche se precisent. II se 
presente a I’homme comme une tentative d’autoguerison de 
son angoisse par I’autodivinisation. En effet, la Genese 
presente Nemrod comme un personnage dont le trait dominant 
est une pretention maladive a se proclamer egal de dieu. Cette 
fuite vers le plus haut ne peut que mener a la destruction de 
I’homme (nevrose) et a celle de I’humanite (chaos). Le 
paroxysme de ce desir de pouvoir trouve une transcription 
politique evidente dans I’Etat totalitaire. Conquetes, 
destructions, pillages, asservissement des populations trouvent 
ici une explication plausible : le complexe de deite et par 
extension, la perspective imperiale et conquerante de la 
domination du monde comme force spirituelle. 

Par contre, la catastrophe est evitable, I’humanite a besoin 
d’une intelligibility commune qui soude les peuples entre eux; 
telle sera desormais le souci fondamental de I’homme, refaire 
I’unite des societes sous I’egide d’un Dieu unique et il reviendra 
a Abraham de guider cette humanite nouvelle vers son salut. 

Le «genie» religieux de I’Ancien testament est done d’avoir, en 
recuperant les mythes et les conflits ancestraux, introduit une 
nouvelle vision religieuse du monde d’un type jusqu’alors 
inconnu : Dieu revele sa presence non plus a un roi ou a un 
pharaon mais a I’homme modeste : Abraham, le prophete. 
C’est une revelation «d’homme a homme», patrilineaire qui 
respecte les liens du sang immemoriaux des traditions tribales 
depuis le Paleolithique. 

Pour I’historien yahviste, Yahve, Dieu, Allah, est/sont ne(s), 
apparu(s), revele(s) dans I’esprit de I’homme en Mesopotamie. 
Dans Yahve, le yahviste y transposa non pas la puissante 
harmonie mais le pouvoir de la puissance hegemonique tel que 
represente a I’epoque par les differents despotes 



mesopotamiens qui parsement le territoire. En somme, Yahve 
est la reponse juive a la theocratie mesopotamienne dont les 
Hebreux en subissent le joug, la contrepartie identique qui, elle, 
seule, libera le peuple hebreux de la tyrannie des autres 
nations. Allah sera la reponse arabe au dieu tribal des juifs et 
des Chretiens et ainsi de suite. 

Yahve, I’etre supreme, prend parole et commande a Abraham 
une serie d’actions a executer comme le sacrifice de son fils 
Isaac suivies de promesses prodigieuses. Obeissance et foi 
deviennent les valeurs fondatrices de la nouvelle theologie 
hebraique qui seront assimilees egalement dans le 
christianisme et I’islam. 

Obeissant a son dieu, Abraham quitte sa ville Ur et son pays 
(I’lrak actuel, autrefois la Mesopotamie). II entreprit alors la 
longue marche du retour vers Dieu qui conduira ses caravanes 
entre Palestine et Egypte ou s’etablirent ses descendants; dont 
Jacob dit Israel, appele ainsi sur ordre de Dieu. Ce changement 
de nom ordonne par Dieu reflete la quete d’une nouvelle 
identite. Le clan ancestral, la tribu egaree sont supplantes par 
une nouvelle identite, la nation du peuple elu de Dieu. 

Le passage des Hebreux en Egypte laissa des traces dans les 
ecrits bibliques. En effet, I’etoile a I’Orient annongant la 
naissance d’un Dieu, la virginite de la mere, la marche sur I’eau, 
la tentation dans le desert, la transformation de I’eau en vin 
pour n’en nommer que quelques uns, se retrouvent dans les 
sources egyptiennes. Pourquoi ces transmissions ont-t-elles 
ete oubliees ? Parce qu’en devenant religion d’Etat, le judaisme 
en premier suivi du christianisme supprima toutes references 
aux autres cultes pai'ens pour mieux soutenir sa revendication 
d’etre seule a detenir la verite symbolisee par I’infaillibilite de 
Yahve et sa transcendance. 

Plusieurs specialistes affirment que la trace egyptienne la plus 



considerable fut la connaissance et le contact des tribus 
israelites avec la theologie monotheiste solaire du Dieu Aton 
sous le regne d’Akhenaton. Ne en Egypte et sauve 
miraculeusement des eaux dans un panier d’osier comme 
Sargon I’Ancien en Mesopotamie, le jeune Moise (vers 1280) 
aurait vecu pendant la transition du regne d’Akhenaton et son 
monotheisme solaire et le retour du polytheisme sous Ramses. 
La theologie qui se degage de la periode d’Akhenaton est d’une 
telle puissance symbolique : dieu unique, fils de dieu, cites 
cosmopolites, quasi-universelles, pardon aux peuples barbares 
et amour des uns et des autres, qu’elle attira forcement le 
regard «envieux» de ses voisins immediats : les Juifs en 
premier, les Chretiens et les Musulmans par la suite. 

La religion d’lsrael commence avec Moise qui regoit la 
revelation d’un Dieu inconnu EHEYEH asher EHEYEH 
represente par le tetragramme JHVH au nom impronongable. 
(JHVH que nous pronongons Yahve est une convention 
linguistique. ) 

Que signifie cette expression etrange de EHEYEH asher 
EHEYEH du texte hebreu d’origine ? II s’agit d’un concept tres 
important car c’est la premiere et la seule fois dans toute 
I’histoire des religions que Dieu «parle» de lui-meme. 

Dans I’Exode, Dieu traduit lui-meme son nom etrange par cette 
formule : “Je suis celui qui est”. Le sens de “Celui qui est” a ete 
magnifiquement exprime par Mattre Eckhart dans ses Traites et 
Sermons : EHEYEH asher EHEYEH, “Je suis celui qui est” 
signifie “Celui qui n’a pas de nom.” 

«C’est pourquoi Moise dit : (Exode 3,14) «”Celui qui est” m’a 
envoye vers vous, celui qui est sans nom, qui est la negation de 
tous les noms, et qui n’eut jamais de nom. “(...) “Et c’est 
pourquoi le prophete a dit (Esai'e 45,15) : “Vraiment tu es un 
Dieu cache” au fond de I’ame, le Fond de Dieu et le fond de 



I’ame n’etant qu’un seul et meme fond.” (Maitre Eckhart, Traites 
et Sermons, Editions Aubier-Montaigne, Paris, 1942, p. 1 91 ) 

Le philosophe Paul Ricoeur dans Le conflit des interpretations 
mentionne que « “Celui qui est” est le nom le plus propre des 
noms propres parce que indetermine. Le nom est limitatif 
autant dans I’espace que dans le temps; une fois nomme, la 
chose ou I’etre est fini, fige a tout jamais. » 

Grace aux recherches de Marcel V. Locquin sur I’etymologie 
primitive des noms de Dieu, on decouvre que deja en Ethiopie, 
berceau des premiers hommes, Dieu se dit “Devel”, 
litteralement “Da Va Hel” qui signifie “ Connaissance de la mere 
divine manifeste et de Dieu le pere”. Les dieux egyptiens 
etaient a la fois masculin et feminin et changeaient de role 
continuellement selon les circonstances, un homme agissant 
comme une femme et une femme agissant comme homme. Ce 
trait particulier se retrouve aussi chez Yahve puisque que le 
nom hebraique “Yave” est compose de deux phonemes 
archetypaux, I’un masculin, I’autre feminin. Si bien que lorsque 
Yahve, dans la Bible cree Adam (adamah = terre) a son image, 
celui-ci est androgyne comme Dieu sans distinction de sexe. 
Des le premier chapitre de la Genese, il est ecrit « Dieu crea 
I’homme (adam) a son image. Male et femelle, il les crea.» La 
dualite sexuelle apparait qu’ensuite exprimee par le couple 
ish/ishshah, d’ou il ressort que la femme n’est pas nee de la 
cote d’un monsieur nomme Adam mais du partage du premier 
humain en deux elements, masculin et feminin. 

Les travaux de Othmar Keel demontre que La Genese dit 
clairement: «Dieu crea I’homme (le premier etre humain) a son 
image. A I’image de Dieu, male et femelle il les crea.» II existe 
done deux types de cette image de Dieu: I’un, masculin, I’autre, 
feminin. Et ce n’est qu’ensemble qu’ils manifestent la plenitude 
de Dieu», constate Othmar Keel, professeur honoraire d’ancien 
Testament a I’Universite de Fribourg. Yahve, le Dieu de la Bible, 



avait lui aussi, dans les premiers temps, une partenaire 
feminine, Ashera, selon Othmar Keel. Cette compagne a ete 
bannie du temple (rappelons-nous la caverne paleolithique) lors 
de la reforme du roi Josias, au Vile siecle avant notre ere. En 
Egypte, un modele de dieu se developpa jadis, sous forme 
d’une triade: le dieu a une deesse a cote de lui, et un enfant, 
signe de renouvellement, la plus celebre de ces triades est 
celle d’Osiris, Isis et Horus. Un mythe raconte les hauts faits 
d’lsis. Elle est la femme ideale qui s’occupe de son fils le 
pharaon, et qui va redonner vie a son mari mort. La triade est 
presente dans la culture germano-celtique et finalement la 
triade chretienne consideree comme dieu unique envahira 
I’Occident. 

Cette notion de transcendance du monotheisme vint suppleer 
celle de I’immanence comme ordre magique des peuples 
archaiques et I’autre polytheiste des premieres civilisations 
antiques. Transcendance monotheiste (Un) et immanence 
henotheiste (Multiple) devinrent des antagonistes marquant la 
rupture entre I’ici-bas et I’au-dela ; la loi divine supplantant la loi 
naturelle. 

Selon Eliade, Moi'se aurait connu aussi, par apres, sous les 
Ramses, le retour du polytheisme, les cultes idolatres des 
animaux, la prostitution «sacree» des deux sexes, autant de 
profanations que ne pouvait accepter ce fils d’Abraham 
prophete d’lsrael. On connait la suite : I’intolerance du 
prophete envers le veau d’or paien et I’intransigeance envers 
toutes representations d’etres vivants. Dans le livre du 
Deuteronome, les chapitres 32-34 racontent que Moi'se pour 
calmer Yahve, Dieu jaloux et colerique, a fait tuer trois milles 
juifs tentes par I’idolatrie du veau d’or contrevenant ainsi a 
I’Alliance. 

Comme Abraham auparavant, Yahve se manifesta a Moi'se 
dans le desert et lui remit les tables de la loi. II lui confia la 



mission de sauver les Israelites et surtout lui revela I’alliance 
entre Yahve et son peuple. Dieu designe les Israelites comme 
«peuple elu»; dorenavant I’histoire «nationale» d’lsrael sera 
«Histoire sainte», histoire revelee et developpee dans le 
«sanctuaire» du desert. Cette revelation de «peuple elu» est 
capitale car elle sous-entend un dessein politique de 
reunification des tribus israelites dans le but de conquerir un 
territoire (Canaan) ou la nation juive pourra s’etablir. Sous 
I’autorite de Moi'se, ces tribus, condamnees a Terrance et 
persecutes en Egypte, commencent leur exode ou enfin 
regroupees, ils fagonnerent les institutions politiques, civiles et 
religieuses necessaires a la constitution d’une identite 
nationale. Ce pays appelee la «Terre promise» doit devenir 
aussi puissant si non plus que les «grandes civilisations 
mesopotamiennes a Test, d’Egypte au sud-est et d’Anatolie au 
nord-ouest.» (Bottero) 

Cette politisation de la spirituality confirme le caractere tribal de 
Yahve et ajoutera a sa suite un nouveau motif de conflit guerrier 
entre les peuples. Cette concordance entre histoire sainte et 
evenements nationaux sera maintenue dans le christianisme et 
I’islam. 

Aparte : La demande du Pape Jean-Paul II en 2004, d’inclure 
la notion de chretiente dans la nouvelle constitution 
europeenne, demande refusee, s’inscrit dans cette meme 
mouvance. 

La marche de I’histoire deambulera desormais au rythme des 
oppressions et des soumissions entre peuples. Sauf qu’a partir 
de maintenant, Yahve devient la plus formidable caution que 
I’homme s’est jamais donne pour justifier I’asservissement des 
peuples. En effet, Dostoievski remarqua que le groupe nait de 
la conviction qu’il detient I’absolu : ses moeurs, ses croyances, 
ses lois en sont I’expression directe. Par la suite, tout peuple 
est persuade qu’en se realisant, il realise Dieu. 



« Tout peuple n’est un peuple que tant qu’il a son dieu propre et qu’il 
exclue tous les autres dieux sans aucune concession ; tant qu’il a la foi 
qu’il vaincra par son dieu et qu’il chassera du monde tous les autres dieux. 
(...) Le peuple qui perd cette foi n’est plus un peuple ; mais il n’y a qu’une 
verite et, par consequent, un seul parmi les peuples peut detenir le vrai 
Dieu, quand meme les autres auraient leurs dieux particuliers et grands. » 
(F.M. Dostoi'evski, Les Possedes, Le livre de poche, Stock, 1949, p.260- 
261) 

L’exode eprouvant des tribus israelites vers la conquete du 
pays de Canaan est parseme pendant quarante ans de guerres 
terribles jusqu’a la victoire finale. Car le theme constant de 
I’Ancien Testament est bien celui de I’histoire des genocides 
pratiques par les tribus israelites au nom de Yahve. La guerre 
est au coeur de la theologie hebrai'que ; les defaites servent a 
punir Israel de ses peches et les victoires justifient le destin final 
du peuple elu soit de subordonner toutes les nations a la loi de 
Yahve. 

Accomplir un genocide, dans I’Ancien Testament s’appelle 
«vouer a l’interdit». En void quelques exemples eloquents. 
Commengons par le Deuteronome attribue a Moi'se. 

«le seigneur notre Dieu, a livre Og et tout son peuple (...) nous les avons 
voues a I’interdit (...) les hommes, les femmes, les enfants» (Dt 3, 3-6) 

«Et maintenant Israel, ecoute les lois et coutumes que je vous apprend 
moi-meme a mettre en pratique... Vous avez vu de vos yeux ce que le 
Seigneur a fait a Baal-Peor : tous ceux qui ont suivi le Baal de Peor, le 
Seigneur, ton Dieu les a extermines » (Dt 4, 1 et 3) 

«Ecoute, Israel ! Tu vas aujourd’hui passer le Jourdain pour deposseder 
des nations plus grandes que toi. (...) Tu les depossederas et tu les feras 
disparaTtre aussitot.» (Dt 9, 1-4) 

«Mais les villes de ces peuplades-ci, que le Seigneur ton Dieu te donne 
en heritage, sont les seules ou tu ne laisseras subsister aucun etre vivant. 
En effet, tu voueras totalement a I’interdit le Hititte, I’Amorite, le Cananeen, 



le Perizitte, le Hivvite et le Jebusite, comme le Seigneur ton Dieu te I ’a 
ordonne. (Dt 20, 10-7) 

«Lorsque le Seigneur ton Dieu t’aura fait entrer dans le pays dont tu viens 
de prendre possession et qu’il aura chasse devant toi des nations 
nombreuses (...) sept nations plus nombreuses et plus fortes que toi. 
Lorsque le Seigneur ton Dieu te les auras livres et que tu les auras battus, 
tu les voueras totalement a I’interdit. Tu ne concluras pas d’alliance avec 
elles, , tu ne leur feras pas grace. Tu ne contracteras pas de mariage avec 
elles, tu ne donneras pas ta fille a leur fils, tu ne prendras pas leur fille 
pour ton fils.» (Dt 7, 2-4) 

Et Josue, le successeur de Moi'se poursuit cette politique de 
genocide et cette legislation raciste sur le mariage avec le 
meme zele religieux. En premier lieu, le massacre de Jericho : 

« Ms vouerent a I’interdit tout ce qui se trouvait dans la ville, aussi bien 
I'homme que la femme, le jeune homme que le vieillard.Jes passant tous 
au fil de l’epee.» (Jos 6,21) 

Et la litanie des massacres se poursuit : «Josue brula Ai et la 
transforma pourtoujours en ruines.» (Jos 8,28), I’extermination 
du peuple de Maqqeda (Jos 10,20), la ville de Lakish ou Josue 
«ne laisse aucun survivant» (Jos 10, 34), celle d’Hebron «ou il 
ne laisse aucun survivant comme il avait traite Eglon» (10, 37), 
«il traita Devir comme il avait traite Hebron» (10, 39), «ll ne 
laissa aucun survivant..., il voua a I’interdit tout etre anime» (10, 
39 et 40), «aucun survivant» (11, 8) pour les Amotites, les 
Cananeens, les Prizzites, les Jebusites. (Garaudy, Vers une 
guerre de religion ?, 1995) 

La domination theologique explique desormais les formes 
politiques de la violence qui finissent par deboucher sur les 
guerres saintes organisees. veritables genocides consideres 
aujourd’hui comme crimes contre I’humanite. Maintenant que la 
guerre intervient comme methode politique, la porte est done 
grande ouverte pour accueillir le roi heroi'que par la grace de 
Dieu pour aussitot la refermer au nez du frere ennemie. 



Dieu/tribal 

Le judaisme, religion d’lsrael 

« Etablis-nous un roi pour qu’il nous regisse, comme les 
autres nations ». (I Samuel, 8, 1-5). 

A I’instar des autres nations, le «peuple elu» par Yahve a 
besoin d’un roi. Avec la periode royale commence la veritable 
histoire documentee du peuple hebreux et trait particulier, ce roi 
n’est pas divin mais plutot le serviteur de dieu. Jeroboam, 
premier roi d’lsrael devient chef de la religion d’Etat a qui Yahve 
lui accorde la domination universelle (Psaume 72 :8). II devient 
chef de la religion d’Etat a qui Yahve lui accorde la domination 
universelle. Par la suite, David, chef de guerre resiste aux 
attaques ennemies et constitue un petit royaume. Salomon, 
troisieme roi, fils de David batit le Temple national de I’ideologie 
royale israelite a Jerusalem sur le Mont Sion qui devient lieu de 
residence de Yahve sur terre : le «Centre du monde» ou est 
installe I’Arche d’Alliance, symbole de la religion d’Etat. 

Tout le judaisme repose sur I’Alliance jetant un pont au-dessus 
de I’abTme separant Dieu et les hommes; elle les fait participer 
I’un envers I’autre a une oeuvre commune. L’homme fait sens 
puisqu’il devient « associe de Dieu dans I’oeuvre de creation» 
(Shabbat, 119b). Le contenu de I’Alliance, ses actes et ses 
responsabilites envers la loi divine est revele, premierement 
par la Parole, la Torah orale amplifiee par la Torah ecrite 
institute apres la destruction du Temple en 70 de I’ere 
chretienne. 

Serviteur de Yahve, I’homme doit vivre dans la crainte de son 
dieu. L’obeissance aux dix commandements est I’acte religieux 
parfait, la joie de vivre est engendree par la benediction divine, 
le peche est desobeissance a la loi divine, la Torah, le livre 



sacre. La desobeissance entraine I’epreuve a I’origine du 
malheur de I’homme coupable. Mais puisque le peche est 
humain, Yahve se montre misericordieux et la punition n’est 
jamais definitive. La revelation de I’Alliance impose au peuple 
juif une responsabilite particuliere envers I’existence. Qui dit 
responsable, dit elu : 

«C’est vous seuls que j’ai distingues d’entre toutes les 
families de la terre. ..» (Amos, 3,2) 

Cette election du peuple juif transforme I’histoire «profane» en 
histoire «sainte», celle de la responsabilite des patriarches 
envers I’exercice de la justice, la reconnaissance du Dieu 
unique et la domination des pulsions conduisant aux peches. 
L’histoire sainte des Hebreux est, a ses debuts, I’histoire de 
I’exil, exil de Adam et Eve de I’Eden, exil d’Abraham de sa 
patrie, exil de Moi'se de I’Egypte avec qui commence la 
liberation de I’esclavage. 

L’ere des prophetes 
(Eliade, 1976) 

Autrefois, on disait «voyant» (I Samuel 9 : 9). Comme le devin 
grec envers I’oracle, le prophete lui tire les legons intrinseques 
aux epreuves et souffrances du peuple juif. Les prophetes 
etaient associes aux sanctuaires et partageaient des 
experiences extatiques comme les chamans de la prehistoire, 
ce sont des prophetes dits professionnels qui participent aux 
cultes. D’autres, par contre, se reclament d’une vocation 
speciale : il sont messagers de la parole divine sans aucune 
affiliation au culte et au temple et que Ton peut associer aux 
devins errants. Max Weber dans le Judaisme antique les 
nomme «demagogues politiques» qui s’adressent au peuple de 
leur propre initiative et qui s’interessent a I’avenir politique des 
tribus israelites. La plupart des prophetes de la parole annonce 
la chute d’lsrael par des empires militaires et des conquerants 



impitoyables qui viendront aneantir le peuple qui a trahi son Bible hebraTque est la lutte contre I’idolatrie et les infideles par 
Dieu. La trahison du peuple se manifeste par toutes les la predication d’un monotheisme absolu pour ne pas dire 
ceremonies paiennes qu’il accomplit. totalitaire. 



La vision des prophetes est terrible, veritable terreur de 
I’histoire. Extase, transe, possession divine, le spectacle est 
epoustouflant tellement est grave la mission que le prophete 
vient d’assumer : faire disparaitre toutes traces des mythes, 
mythologies, des legendes depuis la prehistoire au seul profit 
de la purete de la foi; plus encore, desacraliser completement 
la nature et bien sur la femme, cette pandore impure, 
prostituee, infidele. 

La chute de Jerusalem en 587 av. J.C. viendra «confirmer» 
leurs propheties. Vainqueur, Nabuchodonosor, roi de Babylone, 
deporta une grande partie de I’elite, le Temple fut brule. La 
chute de la capitale politique et religieuse de la monarchie 
yahviste eut des consequences dramatiques. Des evenements 
de nature politique, historique influencerent le discours 
religieux. Par la suite il devint evident que la «Terre sans Mal» 
n’est possible que dans la stricte observance des fondements 
de la Loi divine ; le prophetisme est a I’origine du 
fondamentalisme religieux. 

Seule la rigueur, I’ascetisme religieux pourra sauver Israel, la 
dechue. Toute religion autre que celle du peuple elu est 
prostitution. Ezechiel, le dernier grand prophete fut le 
predicates de la stricte observance de la Loi et de la grande 
disparition des valeurs de I’anima comme reference spirituelle. 
Pour lui, la separation du sacre et du profane, la separation 
entre I’univers surnaturel du Creates et le monde cree, la 
transcendance totale de Dieu sont les meilleures garantie du 
salut. La nature est evacuee de toute presence divine, les 
montagnes autres que Sion, les pierres, les sources, les astres, 
les arbres, les animaux, les fleurs sont denonces comme 
«impurs». La beaute quitte le monde. L’element central de la 



«Tu n’auras point d’autre dieux devant ma face. Tu ne feras point d’image 
taillee, ni de representation quelconque des choses qui sont en haut dans 
les cieux, qui sont en bas sur terre et qui sont dans les eaux plus bas que 
la terre. Tu ne te prosterneras point devant elles, et tu ne les serviras point 
; car moi, I’Eternel, ton Dieu, je suis un Dieu jaloux, qui punis I’iniquite des 
peres sur les enfants jusqu’a la troisieme et la quatrieme generations de 
ceux qui me hai'ssent, et qui fais misericorde jusqu’en mille generations a 
ceux qui m’aiment et qui gardent mes commandements. » (Exode 20 : 3- 
6 ) 

Pourquoi un tel acharnement contre I’idole ? Dans I’esprit des 
prophetes hebreux, I’idole est objet des passions de I’homme, 
celles qui justement le separent de Yahve, pis, le nie. En 
adorant I’idole, I’homme s’adore lui-meme, I’idole comme un 
virus mortel agit par contamination. Or Yahve est jaloux, 
terriblement mechant contre les idolatres, de la, les guerres 
cruelles contre les tribus impies. 

Coupee des mythes ancestraux, la religion se desertifie car 
c’est la, dans le desert pur et saint, qu’a eu lieu la Revelation 
divine. Seul le desert purifie. Tous les prophetes des religions 
monotheistes ont frequente le desert car le desert ouvre I’esprit 
a la vie interieure et le ciel etoile d’un purete indescriptible y est 
pour quelque chose. Toutes les grandes religions de la Bible 
sont nees dans I’aridite du desert la ou le corps decharne 
s’eclipse pour permettre a la mystique de s’introduire dans 
I’esprit. II n’y a que douleur dans le desert, pour les animaux 
comme pour I’homme, la vie est douleur et seule la mort 
soulage. 

Cette negation extreme de la vie et de ses manifestations 
funestes deviendront la base philosophique du gnosticisme, la 
religion ou la laideur envahit le monde. Pour les gnostiques, le 



vie est d’emblee le Mai, la terre est un pandemonium ou vivent 
les creatures du Mai et ou Satan est le maitre absolu, supreme. 
Ces visions cauchemardesques sont d’autant plus terrifiantes 
que bien des scribes Chretiens en introduiront quelques unes 
dans le christianisme naissant afin de renforcer I’effet liberateur 
de la mort et de la vie eternelle dans I’au-dela. Les joies futures 
sont celestes, un point c’est tout. 

Quel contraste avec Dionysos nous rappelle Messadie. «De 
I’autre cote de la Mediterannee, la Grece celebre les cultes 
orgiastes en lien direct avec les rites de la prehistoire. Arrive, 
tardivement dans le Pantheon des dieux, Dionysos est un 
hymne a la vie, Associe au monde vegetal et a la vie des 
plantes, ses fetes populaires suivent le calendrier agricole. II 
celebre la manifestation de la vie sous toutes ses formes : eau, 
le sang, le sperme : la vitalite de I’etre. Mais son culte est 
conteste et ses adeptes parfois persecutes par les theologiens 
classiques fideles aux dieux de I’Olympe. Dionysos derange, 
car il remet en question tout un systeme de valeurs, I’orthodoxie 
d’une experience religieuse basee sur I’absolu. Avec Dionysos, 
on chantait, on buvait le vin beni, on se promenait, se maquillait 
et narguait les «coinces» par des corteges de phallus geants ou 
Ton se deguisait en animaux. Les femmes, habillees de 
fourrures de faon, tetes couronnees de lierre, ceintes de 
serpents, quittent les maisons pour les montagnes ou Ton 
danse aux sons des tympanons et des flutes. On mange de la 
viande crue comme avant la decouverte du feu, on se gorge de 
sang en cela celebrant le depassement de la condition humaine 
par la spontaneity des actes comme delivrance totale de la 
fameuse moira, le destin; hommes et femmes reunis dans cette 
fulgurante orgie deifiee. Oui, Dionysos est bel et bien dieu du 
theatre et ses disciples, acteurs de leur propre vie. L’euphorie 
et I’ivresse anticipaient la vie d’un au-dela orgasmique.» De 
quoi donner envie de mourir sur le champ ! 

Le monde grec, les dieux a I’image de I’homme. 



(Eliade, 1976). 

La periode pre-hellenique est associe a la mythologie 
minoenne de la Crete antique, appelee ainsi en I’honneurdu roi 
Minos. Nous sommes a I’epoque neolithique avec une 
mythologie de type agraire ou le culte se celebre a la fois dans 
les grottes (le labyrinthe) et au palais royal. 

Les figurines feminines avec jupe en forme de cloche et seins 
nus indiquent la preeminence religieuse de la femme et surtout, 
la suprematie de la Deesse. Le dieu male adulte est absent. 
Par contre, les deesses arborent la hache a double tranchant, 
la bipenne, dont la symbolique nous renvoie a I’union des 
principes complementaires, masculin et feminin. 

A son apogee, la civilisation cretoise englobait la Grece 
continentale et marque une synthese entre les cultures des 
influences de I’Egypte et de la Mesopotamie. Avec I’invasion 
des Myceniens, on assiste a un metissage des cultures qui 
nous conduit aux dieux et deesses de la Grece Antique. C’est 
dans un grotte du Mont Dicte qu’est ne Zeus, futur Maitre de 
rOlympe. D’ailleurs contrairement a Yahve, Zeus n’est la 
createur du monde. 

Pour atteindre sa suprematie, Zeus doit combattre les etres 
demesures et parfois monstrueux nes de I’union de Gaia (la 
terre) et du Chaos (les eaux primordiales). Les combats 
sanguinaires de Zeus nous renvoient aux mythes des 
chasseurs paleolithiques combattant des animaux fabuleux 
dont I’ours des cavernes. Tout comme Yahve, il est capable 
d’une violence inoui'e. Le triomphe de Zeus sur les Titans, 
incarnation de la force demesuree de la nature, appelle une 
nouvelle organisation de I’Univers. 

«Ainsi aux premiers ages du monde, lorsque les elements ne sont pas 
encore disciplines et que la matiere est encore rebelle, il se produit 



d’effrayants cataclysmes qui menacent de tout bouleverser. Le sol tremble 
et se convulse, les montagnes s’effondrent ou s’entrouvent pour cracher 
d’enormes blocs de roches embrasees, les fleuves rompent leur cours, les 
mers se soulevent et submergent les terres. (...) L’harmonie renait et 
I’homme rassure eleve ses actions de graces vers le dieu, dont la 
puissance a triomphe des forces mauvaises». (Guirand, op, cit, p.125) 

Grace a Zeus, I’harmonie renait et nul adversaire serieux ne 
viendra s’y mesurer. Pour la premiere fois, un maTtre supreme 
regne sur le monde, la vie, la nature sans qu’il en soit le 
C reate ur. 

De ses accouplements legendaires, Zeus donnera naissance a 
une kyrielle de dieux et deesses sur qui il regnera. C’est le 
«pere des dieux et des hommes» (Homere), « oui, Zeus est tout 
ce qui est au-dessus de tout » (Eschyle). Point de diable rivale 
a I’horizon. 

Soudain, un vent de pessimisme souffla alors sur la Grece. 
L’existence humaine est non seulement ephemere mais 
chargee de soucis : pauvrete, maladies, guerres. Tellement que 
Sophocle declare que le meilleur sort pour les humains serait 
de ne pas naitre. L’homme prend soudain conscience de sa 
precarite, il sait que sa vie est decidee par le destin, la moira et 
que la vie n’est qu’une portion de temps allouee jusqu’a la mort. 
Done I’homme limite dans le temps n’ a pas d’autre choix que 
de profiter de tout ce que peut offrir le present : « vivre 
totalement mais noblement dans le present » (Homere). De ce 
pessimisme existentiel, tragique, natt paradoxalement une 
revalorisation sacralisee de la condition humaine : la joie de 
vivre. Dionysos qui apparu tardivement dans le pantheon des 
dieux vient rappeler aux humains que I’experience erotique, la 
beaute du corps humain, les rejouissances collectives - jeux, 
danses, chants, theatre, banquets - sont autant de celebrations 
religieuses de la vie humaine. La joie de vivre est loin d’etre 
jouissance profane, au contraire, elle revele la beatitude 
d’exister, de I’instant vecu. La joie de vivre est le remede contre 



I’angoisse existentielle. 

Grace a cette jouissance joviale, le Grec decouvre que le corps 
est bon, nous apporte aussi du plaisir pour compenser les 
malheurs de I’esprit; le corps est beau, sacralise par I’art. 
L’artiste donne aux dieux apparence humaine dans un corps 
parfait. L’art grec est I’art du sourire et de I’harmonie car les 
dieux de la vie sont triomphants; car voyez-vous, le Diable 
n’existe pas en Grece et prouve ainsi qu’il est possible pour 
I’homme d’etre pieux envers ses dieux sans contrainte, done 
libre. Et surtout que le culte rendu aux dieux n’exige pas de 
clerge comme gardien de la foi. Tout au plus apparattront 
tardivement quelques pretres comme gardiens physique des 
temples et qui ne detiendront jamais le pouvoir qui leur est 
confere par le mazdeisme, le judai'sme, le christianisme et 
I’islam. En Grece, la notion de liberte supplante le Mai absolu. 
On prefere la science et la philosophie au dogmatisme 
religieux. 

Les prophetes et les pretres des religions a mysteres et leurs 
intuitions mystiques sont graduellement remplaces par une 
pensee logique, rationnelle, pragmatique, bien humaine 
supportee par une nouvelle «secte» : les philosophes. 

Pour la Grece antique, le cosmos est un terme dont le sens 
premier signifie “ordre” mais aussi beaute et harmonie. Au 
debut, Thales de Milet, ne vers 625 av. J.C., croit qu la terre est 
portee par I’eau qui entoure la planete en-dessous et au- 
dessus de la voute celeste a I’image du foetus baignant dans le 
placenta dans I’uterus. Cet Univers est de dimension modeste 
et clos, de la, le concept de «berceau de l’humanite». Par la 
suite, avec Anaximandre le cosmos baigne dans I’apeiron i .e. 
I’lnfini. 1’lndefini et I’lndetermine. Le cosmos est un equilibre 
entre des forces egales et opposees (I’eau, le feu, I’air et la 
terre) a I’image du T’ai Chi chinois et du Veda indien. La 
multiplicity des choses s’ordonnent dans un ensemble appele 



le Cosmos et cet ensemble est regi par des lois. C’est dans 
cette constante historique que se situe I’influence indeniable de 
la philosophie de Pythagore. 

II reviendra a Pythagore de Samos d’etablir le premier un lien 
inedit entre vision traditionnelle et la science antique naissante. 
Pythagore (Vie siecle avant J.C.) croit fermement a I’existence 
d’un ordre naturel et ce qui I’interesse en premier lieu n’est d’en 
decouvrir la substance materielle mais bien la structure. 
Pythagore, «pere» des mathematiques, fortement inspire par 
les Babyloniens, introduit la mystique du nombre comme 
principe et source de toutes choses. « Tout est nombre» et 
«tout est harmonie des contraires», tout ce qui est vivant y est 
apparente d’ou I’etude de I’astronomie. 

Les travaux de Pythagore en arrivent a la conclusion que des lois 
mathematiques regissent I’ordre des choses fonde sur I'harmonie, plus 
precisement I’harmonie musicale : “la musique des spheres”. La musique 
et I’ordre naturel de I’Univers sont interconnects par des liens 
mathematiques. Avec I’harmonie musicale et les concepts mathematiques 
inherents a la constitution du monde, Pythagore nous entraTne avec lui 
vers I’abstraction comme connaissance de I’Univers; la matiere devient 
subordonnee a I’idee, a la pensee qui la structure. Et la pensee forme le 
discours et le gouverne par la participation et le melange des idees de la 
meme maniere, que la musique gere tous les sons y compris les 
intervalles ou silences car dans I’harmonie aucun element isole ne peut 
exister sans relation avec d’autres. «C’est par le mutuel entrelacements 
des formes que le discours nous est ne». (Sophiste 259 e) Les formes, selon 
le philosophe Platon, manifestent les pensees de Dieu, revelent la 
maniere dont Dieu pense. On connaTt Dieu que dans la contemplation des 
formes, de la meme maniere que Dieu Se contemple dans les formes. Le 
cosmos dans sa totalite comprend non seulement le monde des idees 
mais aussi le monde sensible des formes, les deux etant indissociables. 
L’Univers est bel et bien un organisme structuree. 

Les principes de ce monde structure sont, selon Pythagore, les nombres 
et leurs rapports harmonieux, tels que pergus dans les formes 
geometriques. De la monade et de la dyade indefinie naissent les 
nombres, et des nombres les points, des points les lignes qui engendrent 



les figures planes ; les figures planes engendrent les figures a trois 
dimensions d’ou naissent les corps sensibles composes de quatre 
elements (feu, eau, terre, air) qui se transforment les uns en les autres. La 
nature du nombre est la decade, dont la puissance est renfermee dans le 
nombre 4. 

Ces enonces de Pythagore sont tellement inedits pour I’epoque 
qu’ils doivent etre gardes secrets par ses disciples sous peine 
de mort. Plusieurs indices laissent croire qu’il aurait compose 
sa philosophie d’apres le compte rendu des voyages 
chamanistes de Salmoxis, son esclave. Avec Aristee, Abaris, 
Epimenide, I’hypothese d’un chamanisme grec tend a 
s’imposer. Le citoyen grec en acquiert la certitude avec les 
poemes epiques (lliade et Odyssee) de Homere et le grand 
poeme religieux (Theogonie) de Hesiode. Dans la Grece 
antique, la poesie constitue I’une des formes typiques de 
I’experience chamaniste heritee des cultes archai'ques de la 
prehistoire ou la Parole divine est transmise au medium. 

L’aede, le poete est le chaman de la Grece antique; et c’est a 
ce titre, que Homere et Hesiode furent reconnus comme les 
fondateurs de la culture. Ainsi le poete devient un etre de 
memoire capable de relier le passe, le present et le futur dans 
un recit allegorique grace auquel la societe toute entiere 
comprend son origine et discerne les tensions et les equilibres 
qui constituent sa structure. C’est dans cette constante 
historique que se situe I’influence indeniable de la philosophe 
de Pythagore. 

Influences par Pythagore, des philosophes en deduiront que 
les hommes se devaient d’imiter cet ordre d’harmonie musicale 
et de lois mathematiques car il emanait «d’une creature vivante 
douee d’un esprit et d’une intelligence)) (Platon) dont la 
Sagesse est revelee par «un ordre parfait du Tout» (Ciceron) et 
la Nature comme oeuvre de Dieu enseigne aux hommes I’ordre 
necessaire a son accomplissement (Aristote). Dieu est 
cosmique. 



Le theos (Xenophane) marqua les debuts de la separation 
entre Dieu et la Nature. Quelques annees apres Xenophane, 
Heraclite cherche «a connattre la Pensee qui gouverne tout et 
partout» et congoit dans sa quete le Logos, la raison eternelle 
comme fondement de toutes choses. A la suite de ces 
reflexions metaphysiques, Anaxagore en deduit un concept qui 
unifie a la fois le theos et le logos et qu’il appela le noos, terme 
capital encore aujourd’hui, la noosphere, qui designe I’unite de 
la pensee, de (’intelligence et de I’esprit qui donne a I’Univers 
son ordre et a sa beaute. 

Dorenavant Dieu est a la fois le cosmos unifie a la nature des 
traditions archai'ques et un tre transcendant, la trinite theos- 
logos-noos creatrice du Ciel et de la Terre a qui I’homme et 
toutes choses sont subordonnes. 

Socrate (470-399), tout heureux de decouvrir le concept de 
noos d’Anaxagore se met a lire son oeuvre pour en ressortir 
aussitot degu. En effet, le physicien s’etait contenter de parler 
de cosmogonie intelligible sans aborder les consequences 
bienfaitrices pour I’etre. Resolument, Socrate pris partie pour 
I’ethique du bien c’est-a-dire, qu‘il est convaincu que le Noos 
comme intelligence supreme a dote son oeuvre des meilleures 
dispositions possibles, telle est la Providence. Dieu ne veut que 
le bien mais I’homme est neanmoins responsable de ses choix. 
II jette alors les bases d’un systeme idealiste et dogmatique qui 
glisse vers le domaine moral : se connaitre soi-meme, soigner 
son corps et agir adequatement en fonction des dieux. A sa 
suite, Platon et Aristote prendront le baton du pelerin. 

Ainsi a I’origine, cosmos, nature, esprit, connaissance 
formaient un tout mais, avec I’introduction du concept «cosmos 
= etre vivant» par Platon, tranquillement surgira le concept 
d’« tre supreme» et son corollaire, I’idee de creation. Platon 
(428-348) fera de la bonte divine la cause premiere de notre 



existence car seule la bonte du «Pere» celeste, le poietes, le 
«fabricateur» a permis a I’ordre d’emerger du desordre. «ll est 
en effet impossible pour I’ tre le meilleur de produire autre 
chose que ce qu’il y a de mieux» affirme-t-il dans le Timee. II 
tient I’idee de son maitre Socrate qui soutient que, de son 
propre point de vue, tout homme cherche ce qui est bon et croit 
faire ce qui y contribue, personne ne cherche ce qui est 
mauvais. Selon Platon, notre monde devient un ordre vivant 
oriente par le Bien socratique dont I’ame contient I’harmonie 
pythagorienne au sens musical. 

L’harmonie de I’Ame du monde devient la symphonie par 
laquelle les elements du monde et le mouvement des cieux 
s’accordent et ou le Bien I’emporte largement sur le Mai. Une 
des difficultes auxquelles se heurte la philosophie antique est 
que la nature est le lieu de I’accidentel : le meilleur exemple est 
I’existence des monstres. Par contre, la nature n’est pas pour 
autant completement livree au chaos, un ordre se degage de 
I’observation : “la nature ne fait rien en vain ni de superflu.” 

Aristote (388-322), inspire a son tour par I’oeuvre de son maitre 
Platon, fera de la recherche de la connaissance a travers la 
contemplation du visible et du sensible, la base de sa quete 
spirituelle. Aristote edifie sa philosophie a partir de I’observation 
des realties physiques dont la plus penetrante est celle de la 
perfection du mouvement de I’ordre cosmologique qui designe 
une source, la realite premiere d’un etre premier : le divin 
comme source d’intelligibilite de I’Univers, comme acte pur de 
I’existence. 

La presque totalite des ecoles de pensee grecque 
reconnaissaient un Principe divin relie a I’ordre naturel mais 
desormais le Principe divin sera soit immanent a toute chose 
comme chez Aristote et les traditions archai'ques ou 
transcendant comme chez Platon et les religions monotheistes. 



L’ecole dissidente sera celle des atomistes (Leucippe, Democrite, 
Epicure, Lucrece) qui inspirera la science moderne - I’etre est une infinite 
d’atomes - pour qui I’ordre naturel n’est pas d’origine divine mais 
correspond aux interactions des atomes selon une loi “dite de 
conservation de la nature”, - rien ne se perd, rien ne se cree - loi 
cosmique, mecanique, mathematique et athee. L’atomisme se presente 
comme une loi naturelle debarrassee de toute interference surnaturelle et 
ses adeptes deviendront les adversaires les plus acharnes contre la 
divinisation des astres et du monde en general. La morale epicurienne 
cherche a etablir la paix de fame par le refus des superstitions religieuses 
et I’acceptation sereine des aleas de la vie. 

Mais au-dela de ce constat, il est important de signaler que toute la 
philosophie des atomistes se limite au monde sensible ; ce qui s’offre a 
nos sens est le monde sensible, qu’Epicure arrete aux etoiles, puisque 
aux etoiles s’arretent la vue. Si bien que le point central de I’analyse n’est 
pas la totalite infini de I’Univers mais le monde que I’on pergoit, I’atomiste 
tente expliquer pourquoi ce monde est ainsi et pas autrement. L’element 
fondateur de ce monde est I’atome, corps solide baignant dans un ocean 
de vide. Le tout est corps et vide aussi infini que le vide et le nombre des 
atomes. L’intuition des atomistes est geniale sauf que le probleme reste 
entier : d’ou vient I’atome ? De quoi sont faits les atomes ? 

Neanmoins toutes ces ecoles partageaient I’idee de I’existence 
d’un ordre dans la nature et regi par une loi du cosmos, soit la 
Moira ou le Logos ou le Theos d’ou emane un ordre moral qui 
gouverne les hommes et leurs societes. 

Platon, en se mettant a I’etude des mathematiques, fut fascine 
par les theories de Pythagore sur I’unite et I’harmonie 
universelle du Cosmos et en tira une vision politique : la cite 
ideale est organisee selon les lois de la justice et de I’harmonie 
du Cosmos, cite dans laquelle chaque habitant devait remplir 
une fonction precise et specifique. 

De la Grece, nous retiendrons que la religion est 
comprehensible que par le role politique qu’elle joue dans la 
Cite et ainsi comprendre que le veritable Dieu de la Grece est 
la polis, la cite. L’idee de Constitution, repose sur deux 



principes : Isonomia : egalite de tous devant la loi; isogeria : 
egalite de droit de parole pour tous. Nous devons aux 
sophistes la distinction entre le naturel (saisons, marees, 
tempetes, tremblement de terre) et le conventionnel, de 
fabrication humaine (lois civiles, artisanat, coutumes et rites). 
Des lors, naturel commence a s’opposer a humain et I’homme 
commence a comprendre qu’il a un destin differencie de celui 
de la nature. 

«Dans I’univers, I’humanite et la Nature ont pu se modeler 
I’une par l’autre». (Lucrece) 

Les grands Traites d’etymologie mettent en evidence que 
Natura se rattache a la racine nasci (naitre) et que Nationis, a 
pour sens originel naissance et, par sens derive, designe la 
nation. 

«Sa naissance (celle de I’etre), natio, est en meme temps ce qui lui donne 
la vie et qui lui apporte, avec la vie et comme elle, une structure qu’il regoit 
sans I’avoir voulue, une nature. II appartient a ses parents et, par-dela ses 
parents, a ce groupe humain, ou ses ancetres se sont relayes de 
naissance en naissance, la nation. Les autres etres sont nes comme lui et 
chacun d’eux possede aussi sa nature. Et comme la nation est I’ensemble 
des humains qui donnent la vie, ainsi la Nature est encore ce grand vivant 
par qui chaque etre existe. (...) Pour que sur chaque ligne soit atteint le 
terme de ce developpement : la natio, unite de tous les parents, la natura, 
unite de tous les etres apparus, il faut que I’une et I’autre aient progresse 
de pair : ce n’est pas par hasard, disions-nous, qu’a la meme epoque, 
dans la Grece du Ve siecle avant Jesus-Christ, se formulent en meme 
temps les deux notions de loi naturelle et de loi civile». (Robert Lenoble, 
Histoire de I’idee de nature, Editions Albin Michel, Paris, 1969, p.230) 

Ainsi se developpa I’idee que I’homme possede un activite 
creatrice qui imite celle de Dieu. L’homme libre est aussi «fils 
de la cite». Face aux incertitudes de la science et de la religion, 
le sophiste Protagoras (Ve siecle) proposa jadis I’homme 
comme seule certitude, naissance embryonnaire de I’individu. 
Le monde civil, la cite, la societe sont maintenant oeuvres de 



I’homme au meme titre que I’univers physique est creation 
divine et la democratie en societe en marquera politiquement 
I’apogee. La democratie parce qu’intimement liee aux ideaux 
civiques incarnes par les dieux, tient le Diable a distance, hors 
de ses frontieres. Dans ce decor, il ne peut y avoir aucun Mai 
absolu. 

Selon la sagesse stoi'cienne, rien de ce qui arrive de I’exterieur, 
maladie, souffrance, tremblement de terre, incendie, etc., ne 
saurait constituer un mal ; ce sont des epreuves. Aucun Mai 
metaphysique la-dessous. Par contre le mal temporel existe et 
il ne depend que de nous. II s’agit du mal moral, c’est celui que 
nous commettons ou subissons par egarement en nous 
laissant guider par nos peurs et nos passions incontrolees. 
C’est le gout du vice, de la corruption. Tout abandon a nos 
peurs et passions aboutit a la souffrance comme investir tous 
ses desirs, ses pensees et ses forces uniquement dans les 
possessions materielles conduit inevitablement au desespoir. 
Nous sommes responsables de nos souffrances par nos choix 
erratiques. Une des erreurs fondamentales de I’etre est I’ hubris, 
la demesure identique a celle du Nemrod biblique dont se rend 
coupable le mortel, qui au lieu d’ecouter la voix de la Dike 
(justice) se laisse aller a la violence de son desir. 

Comme dans la Genese, se rebeller contre dieu et vouloir 
prendre sa place est I’erreur supreme. La tragedie du Ajax de 
Sophocle, le Nemrod grec est exemplaire. Aveugle par son 
desir d’omnipotence, emporte par la demesure, Ajax se croit 
independant des dieux et cet elan le conduit a la deraison. Mais 
contrairement a la Bible, ce desir de deite n’est pas un peche 
mais une tragedie due a I’ignorance et a I’obstination ; ce n’est 
pas la liberte qui est mauvaise mais la demesure libertaire dans 
I’exces que Platon nommera la «nature titanesque» de 
I’homme. «Le plus grand des maux est de commettre 
l’injustice» disait Socrate. La tragedie de I’existence est que 
I’homme est I’artisan de son propre malheur lorsqu’il devie de 



la Providence. 

A I’homme de trouver sa bonne Providence et ainsi comprendre 
que le mal est un mauvais choix de I’ame due a une ignorance 
qui s’estompe par la connaissance. Le Mal metaphysique est 
une aberration. Oui existent I’imperfection des hommes et 
I’imperfection des actes. C’est de la que vient le sentiment de 
malheur que nous ressentons devant les limites de la condition 
humaine. Mais la aussi reside la solution, I’homme est 
perfectible s’il tend vers I’harmonie universelle. 

II n’y a done aucune rupture entre physique, logique, sociologie, 
psychologie, theologie et meme morale, tout converge vers 
I’harmonie divine. Platon en deduira que la se situe le but ultime 
de I’existence, transcender le mal pour acceder au Bien. Ni le 
patriotisme, ni le socialisme, ni le communisme, ni le 
capitalisme, ni I’art, ni la science ni les religions sont suffisants 
sans la recherche du Bien. Platon parlera du Bien comme 
«soleil de la connaissance», analogie avec I’astre solaire 
source de vie. La source de la lumiere est aussi source de la 
relation harmonieuse entre la vie et I’etre. L’homme qui aspire 
au soleil de la connaissance aspire au Bien. 

Comprendre le mal comme epreuve ou egarement, libere de la 
crainte. Le Diable ne peut rien contre I’homme responsable qui 
assume ses choix et corrige ses erreurs par une ascension vers 
le Bien. Le Bien est ce qui contribue a la promotion de la Vie et 
de la liberte, le mal, ce qui tend a les detruire et a les nier. 
Renversement total de sens en comparaison des theocraties 
antiques ou c’est justement la liberte qui est le mal parce qu’elle 
permet a I’etre humain de refuser d’etre un esclave pour les 
depositaires de I’autorite autant divine que royale. 

L’experience democratique grecque nous demontre hors de 
tout doute que I’ange du Mal metaphysique n’est qu’un 
subterfuge logique decoulant des stratagemes esclavagistes 



des pouvoirs totalitaires en faveur de I’injustice sociale. Identifie 
I’homme au mal est le meilleur moyen de I’abetir et contraire a 
I’ataraxie grecque. 

«Jamais un clerge grec ne s’arrogea un droit supranational de trancher du 
Bien et du Mal. Jamais le Grec n’oublia qu’il inventait ses dieux et que 
ceux-ci etaient son reflet. Je veux dire : jamais un Grec ne fut esclave.» 
(Messadie, p. 198) 

L’art grec est la pour en temoigner. Tout I’art chretien condamne 
le sourire et la beaute des corps en les ignorant. Tout I’art 
gothique et byzantin nous offrent des personnages chetifs, 
pales et malades, quasiment en deuil perpetuel. 
Heureusement, I’art grec des fresques et de la ceramique est la 
pour nous rappeler que «le rire est le propre de l’homme» et 
que la joie de vivre donne harmonie a I’architecture de la Cite 
et sourire aux personnages qui I’habitent, oui I’humanite peut- 
etre sereine. 

La reforme politique de la cite ideale de Platon resta a I’etat de 
projet sur papier. Cependant, un autre monde pointe a I’horizon 
ou Pythagore, Platon et Zenon figureront parmi les sources 
d’inspiration d’une nouvelle spirituality a I’aube d’une grande 
civilisation : le monde hellenique et cosmopolite. 

La terre est cite universelle et I’homme est partout chez lui ou 
regne les lois de I’hospitalite. Cette vision du monde propose 
I’eclatement de la cite : « Je n’ai pas de cite (...) mais le monde 
entier pour vivre» (Crates de Thebes). Par la suite, Zenon, 
fondateur du stoicisme et eleve de Crates affirmera que le 
monde n’a qu’une seule loi, celle de la Raison universelle, 
commune a tous les hommes. Mettre fin aux Etats separes et 
aux frontieres pour que I’homme puisse circuler librement dans 
une cite universelle regie par consentement mutuel et 
volontaire : I’amitie. Cette conception de la terre-cite universelle 
hantera les esprits jusqu’a nos jours, c’est le reve du 
gouvernement mondial onusien. 



Aparte : II est essentiel de comprendre que pour le monde grec 
la valeur absolu est I’amitie et non I’amour d’inspiration 
chretienne. L’amour chez les Grecs ne prend jamais le 
caractere d’un ideal que le legislates pourrait proposer comme 
morale. La philanthropie, I’entente cordiale, est de beaucoup 
superieure parce que realisable comparee a I’amour 
inconditionnel, synonyme d’abnegation. Meme I’amour exclusif 
dans le manage ne prend jamais valeur d’une regie absolue, ni 
d’un ideal a atteindre. L’amitie implique le consentement mutuel 
entre deux etres libres de leur mouvement autant physique que 
du coeur. 

Cette vision de la cite universelle sera chere a Alexandre le 
Grand (mort en 323 av J.C.). Mais contrairement aux preceptes 
de Crates concernant le consentement mutuel et volontaire a 
I’adhesion de I’homme a la cite, celui-ci choisira la maniere forte 
; cette cite doit etre imposee. 

Quand il eut 13 ans, son pere le confia a Aristote, I’homme le 
plus sage du pays. Ce dernier ne resta que pendant trois ans 
son professeur. II lui enseigna un mode de pensee logique, il 
attisa sa curiosite au monde naturel et a sa geographie 
inconnue. Le plus grand philosophe de I’Antiquite Aristote est 
professeur du plus conquerant de tous les temps. II fallait bien 
un Aristote pour nourrir le mythe d’Alexandre, « le philosophe 
en armes » selon Onesicrite. Alexandre regoit une education 
inoui'e : Aristote lui donna cette soif ardente de savoir, cette 
rage de pousser les limites du monde connu. Pour conquerir 
I’Asie, il I’arma de solides connaissances qui lui furent toutes 
aussi utiles que son entrainement militaire dont les ecrits de 
Herodote et Xenophon, auteurs qu’il saura exploiter lors de ses 
conquetes. Pour Plutarque, c’est a Aristote qu’il doit ses 
ressources quand il marche contre les Perses. Sans 
Alexandre, nous ne connaitrions a peine le nom d’Aristote. 
Sans Aristote, Alexandre ne serait jamais devenu I’Alexandre 



que nous admirons »... 

Mais peu a peu Alexandre abandonnera ses enseignements 
car il ira plus loin encore que son mattre en faisant abstraction 
de ses prejuges sur la mentalite orientale. Aristote avait 
demande a Alexandre de traiter les Barbares comme des 
animaux ou comme des plantes mais, Alexandre n’est pas 
venu en Asie pour exterminer les peuples ni pour faire de la 
moitie de la terre un desert, mais veut regner de sorte que les 
vaincus n’aient pas de regret a ses victoires. Pour des raisons 
pragmatiques et done politiques, le cosmopolitisme dont il est 
question est en fait une soumission du monde a la loi grecque. 
L’objectif d’Alexandre n’est pas de faire des Barbares les 
esclaves des Grecs, mais de les civiliser pour la survie de 
I’Empire en y restaurant la democratic. 

Au cours des douze ans, de son regne, il avait soumis les cites- 
Etats de la Grece, de I’Asie mineure, la Perse, jusqu’aux portes 
de I’lnde. Dorenavant, I’Asie et le Proche-Orient etaient 
accessibles aux influences hellenistiques. Le roi de Macedoine 
chasse les Perses du territoire de la Judee et concede aux Juifs 
une certaine liberte et de nombreux Juifs s’installeront a 
Alexandrie. La culture hellenistique se propagera rapidement 
dans le royaume et influencera les croyances juives. Des 
conflits eclateront toutefois entre Juifs hellenistes et Juifs 
traditionaliste. 

Poursuivant sa traversee vers I’Est, Alexandre le Grand atteint 
I’extremite de la Perse et envahit le Pendjab et les troupes 
d’Alexandre remontent la vallee de I’lndus. Le monde se trouva 
radicalement change. Toutes les structures archaiques de la 
cite-centre du monde, du monde barbare versus civilise 
s’ecroulent sous le poids de la conquete. L’universalisme 
s’impose et malgre les resistances, I’unite fondamentale du 
genre humain se deploie inevitablement : « je vous ai fait tous 
mes parents » s’ecria Alexandre, le «Reconciliateur du 



monde». Le grec etait parle et ecrit de I’lnde et de I’lran 
jusqu’en Syrie, en Palestine, en Italie, et en Egypte. 

Vingt ans apres la mort d’Alexandre, tout s’ecroule, les 
divisions etatiques reviennent. Le gigantesque Empire 
qu’Alexandre a conquis en une decennie seulement ne lui 
survivra pas. Des sa mort, il sera partage entre ses generaux. 
Analysant le partage de I’Empire entre les generaux et la 
decadence qui s’ensuit, Zenon le stoi'eien en tire cette legon. : 
la democratie et le cosmopolitisme ne peuvent s’imposer. 
Tranquillement mais surement, la legende vint gommer la 
defaite et le mythe supplanta le personnage historique. 

C’est a ses premiers historiens, mais aussi aux Ptolemees, rois 
grecs de I’Egypte, que revient la part la plus importante dans la 
formation du mythe. Ces derniers, pour conforter leur dynastie 
et renforcer leur pouvoir, usent a souhait de I’image d’un 
Alexandre egyptien, heros et divin a la fois. Le premier d’entre 

eux, Demetriois 1 er dit le Soter (sauveur) est probablement le 
commanditaire du livre de Clitarque d’Alexandrie, historien grec 
du IVe siecle av. J.-C., qui a ecrit une Histoire d’Alexandre qui, 
truffee de fables, tient plus du roman que de la biographie. Ce 
fut le premier d’une serie d’ouvrages qui vont peu a peu sous- 
tendre, dans le monde oriental puis occidental, tout le mythe 
alexandrin. 

La legende veut qu’Olympias, mere d’Alexandre n’ait pas ete 
inseminee par Philippe son pere, qui avait peur d’elle et de son 
habitude a dormir en compagnie de serpents, mais par Zeus. 
Alexandre se servit de ces contes populaires a des fins 
politiques, faisant reference au dieu plutot qu’a Philippe quand 
il evoquait son pere. Se declarant fils de Zeus, Alexandre 
considere ses conquetes comme faisant partie d’une mission 
divine pour unifier le monde. Ainsi, affirmer sa divinite est, avant 
tout, un instrument de domination... 



Quand Alexandre entre en Egypte en -332, il semble etre 
accueilli en liberateur. La legende veut qu’Alexandre se rendre 
ensuite dans I’oasis de Siwa ou il rencontre I’oracle d’Amon- 
Zeus qui le confirme comme descendant direct du dieu Amon. 
De retour a Memphis, il se fait officiellement proclamer et 
couronner pharaon et reorganise le pays avant de repartir a la 
conquete du Moyen-Orient. 

Ainsi, a I’Est (en Inde), Alexandre rencontre les sages 
brahmanes et s’entretient avec eux de la vie et de la mort, de 
la royaute et de la puissance. Au Nord (dans le Caucase), il 
affronte Gog et Magog, forces du mal qu’il parvient a contenir 
derriere un mur de fer. A I’Ouest, il va jusqu’aux lies Fortunees 
ou il plonge dans les abysses. Tous ces voyages et ces recits 
sont repris et enjolives dans les versions posterieures de ce 
premier «roman» d’Alexandre. 

Ce contact entre la philosophe grecque et les grandes religions 
antiques aura des repercussions incommensurables sur la 
spirituality de I’humanite jusqu’a nos jours. Entre 800 et 200 
avant J.C se produisit une prodigieuse revolution intellectuelle 
traversant la Chine, I’lnde, la Perse, la Palestine et bien sur la 
Grece. Cette periode qualifiee de «axiale» par Karl Jaspers 
dans Origine et sens de I’histoire, represente un moment-pivot 
ou le principe d’individualite fait irruption dans I’histoire. 
L’homme se decouvre une interiorite qui le place seul devant le 
createur ; derriere le destin collectif se manifeste une 
personnalite qui cherche a fusionner avec le divin. Ce rapport 
intime avec un divin interiorise permet la communion entre la 
grandeur de Dieu et I’autonomie de la pensee humaine et ouvre 
la porte a la comprehension philosophique de ce que Dieu a 
voulu faire. 

Les conquetes d’Alexandre permirent la creation de 
bibliotheques illustres comme celle d’Alexandrie ou des 
exegetes furent en contact avec les textes les plus importants 



des religions antiques comme le Veda et les Upanishads 
indiens, les Codex mesopotamiens et egyptiens, les Ghatas 
persans, la Bible hebraique ; le tout traduit et dissemine a 
travers I’empire. 

Les religions antiques orientales ont tous comme point 
commun des dieux celestes descendus vers la Terre : le “Soter” 
c’est-a-dire le sauveur. (Marduk, Ahura Mazda, Osiris, Adonis, 
Ishtar, Serapis, Cybele, Demeter et surtout Mithra) Chaque 
secte etablissait un «evangile» qui racontait la vie et les 
sermons du sauveur descendu sur Terre pour mourir, 
ressusciter et transmettre la vertu de la resurrection aux 
hommes qui pourront done acceder a une vie eternelle dans un 
paradis apres leur mort. Le systeme se diffusa rapidement en 
Iran, en Perse, en Syrie, dans tout le Moyen Orient et surtout 
en Grece ou il est encourage par Alexandre le Grand qui se 
declare lui-aussi sauveur du genre humain. 

Non seulement, les religions antiques orientales viendront 
influencer les nouvelles theologies comme le christianisme et 
I’islam mais le mythe meme d’Alexandre le conquerant sera 
recupere. 

En Orient, pendant que le mythe s’ancre dans les mentalites 
populaires et s’enrichit de nouvelles fables, les juifs, dans une 
demarche revendicative, annexent a leur tour le heros 
macedonien. La legende leur a deja ouvert la voie, narrant une 
rencontre entre le Macedonien et le grand pretre de Jerusalem. 
Le Talmud - ouvrage de litterature rabbinique -, reprenant cette 
tradition, fait d’Alexandre un heros semitique, defenseur et 
propagateur de la religion du Dieu unique. 

Au Vile siecle, ce fut au tour de I’islam d’aborder I’epopee 
alexandrine. La sourate de la caverne mentionne Dul-Qarnai'n, 
dit «le Bicornu» - surnom qui proviendrait de la representation 
d’Alexandre avec les cornes d’Amon sur les monnaies 



hellenistiques - ainsi que Gog et Magog, qualifies par la Bible 
d’ennemis de Dieu. Au Xe siecle, des historiens musulmans, 
tels que Tabari et Masudi, elargissent les conquetes 
d’Alexandre a la Chine et au Tibet; le second cite egalement 
une tradition faisant de Dul-Qarnai'n le descendant d’un 
conquerant yemenite. A la meme epoque, I’lranien Firdousi, par 
orgueil national, fait d’Alexandre un fils naturel de Darius. Deux 
siecles plus tard, Nizami retablit la filiation veritable de 
«lskandar» (nom iranien du Macedonien), mais place I’lran au 
centre des aventures alexandrines. 

Pendant ce temps A Rome ! 

La fondation de Rome eut lieu vers 754 av.J.C. par les 
legendaires Romulus et Remus dont la vie fut marquee elle 
aussi par le fratricide. Au debut le peuplement de Rome est 
entrave par le manque de femmes. Usant de stratagemes. 
Romulus organisa une fete reunissant les families des villes 
voisines et s’empara des femmes : les Sabines. La guerre 
eclata entre Sabins et Romains jusqu’au moment ou les 
femmes s’interposerent entre les belligerants et exigerent la 
reconciliation. La paix revenu, Romulus en profita pour eriger la 
structure politique de la nouvelle cite en creant les senateurs et 
I’assemblee du peuple. A sa mort, le peuple le declara Dieu. 
Une serie de rois succederent a Romulus, edifiant patiemment 
I’organisation des structures religieuses, les reformes 
administratives et I’agrandissement de la ville, jusqu’au 
renversement du dernier roi Taquin le Superbe et I’inauguration 
de la Republique. 

Des le debut de la republique vers 496 av J.C., les divinites 
grecs sont rapidement assimiles dans la cosmogonie romaine. 
Les dieux romains reflechissent la realite terrestre; il y a des 
dieux consuls, prefets, agriculteurs. Le pantheon romain est 
plus terrestre que surnaturel. 



L’invasion des Celtes et la destruction de Rome eurent des 
consequences desastreuses et ebranlerent la confiance des 
Romains dans leur destinee. Comme pour les Egyptiens, par 
I’invasion des Hykos, et pour les Hebreux, par la destruction de 
Jerusalem, les Romains entreprirent les guerres de liberation 
qui delivrerent definitivement la patrie vers 295 av J.C. 
Dorenavant seule la conquete de I’etranger assurera la paix 
interieure de I’empire. 

A noter que comme pour les Sumeriens, les Iraniens et les 
Hebreux, la spirituality romaine est intimement liee a des 
mythes ou evenements guerriers. Ici aussi, I’historicite des 
evenements devient le fondement des relations entre les dieux 
et les hommes. Puisque les evenements sont charges de sens, 
il importe de les analyser par des professionnels du culte 
divinatoire des oracles. Ainsi se construit toute une philosophie 
axee sur I’experience concrete, immediate, pragmatique, 
efficace. 

La vision cosmopolite du monde grec sera transformee pour 
devenir le berceau ideologique de I’imperialisme romain. 
Dorenavant, I’univers, c’est Rome et la mission de Rome est de 
regner sur celui-ci. Si la religion grecque etait garante de la 
democratic, on pourra remarquer que la religion romaine est 
elle garante de I’ordre terrestre, des lois qui fondent I’Etat. 

Comme il arrive souvent dans I’histoire, le vainqueur militaire 
romain a subi largement I’influence du vaincu grec. Cette 
philosophie de «l’Etat de Nature», directement inspiree des 
textes du stoi'cien Zenon (I I le siecle avant J.C.) et du «Regne 
de Saturne» d’Ovide (ler siecle), est marquee du sceau de la 
fraternite «ou I’universelle diffusion de la lumiere du soleil» est 
consideree «comme le supreme exemple de justice sociale et 
meme de communautes de biens.» Cet «etat de Nature» 
irremediablement perdu, mythe greco-romain, sera repris, bien 
sur par le christianisme dans sa legende du jardin d’Eden ou 



regne I’amour universel du Christ. Les ecoles de pensees 
helleniques s’installent a Rome ou de nombreux erudits 
traduisent en latin la sagesse grecque, pensons a Lucrece, 
Ciceron, Seneque et bien sur I’empereur Marc Aurele. 

«Qu’est-ce que le Bien ? La connaissance de la realite. Qu’est- 
ce que le Mai, sa meconnaissance» ecrit Seneque dans une de 
ces Lettres a Lucilius. 

Pour les Romains, le Mai est I’ignorance des lois et de la realite 
: philosophie qui se traduit au niveau social par I’importance 
accordee a la realite «tangible» et unificatrice via la famille, le 
peuple, la patrie et le droit : la pietas. Le Romain a done devoir 
de respect envers la cite, ses membres et meme envers les 
etrangers. La pietas, sous I’influence de la philosophie 
hellenique, deviendra solidarity, amitie, respect envers le genre 
humain : les Humanitas. La pietas comme code d’honneur est 
defendu par la virtus, le courage, lui-meme inseparable de la 
fides, la confiance en la parole donnee. Pietas, virtus, fides, 
voila la trinite de base sur laquelle s’edifie la societe romaine. 
Ce sont des proclamations de liberte et de dignite. Encore une 
fois ici, pas de Diable; celui-ci envahira I’Empire romain lorsque 
le christianisme sera declare religion d’Etat par Constantin. 

Entre temps, Rome devint la reference universelle d’une culture 
dite superieure, marquera les debuts de I’ethnocentrisme. 

« Notre demeure (domus) ce n’est pas seulement cette enceinte limitee, 
e’est le monde entier que les Dieux nous ont donne comme lieu de sejour 
et comme patrie commune avec eux ». (Ciceron, De la republique, I, XIII) 

L’Empereur Octave dit Auguste, accomplit une nouvelle fois 
I’unification du monde historique amorcee par Alexandre. Vers 
30 av. J.C., I’lmperium Romanum s’etendait de I’Egypte a la 
Macedoine jusqu’en Turquie orientale et en Mesopotamie. 
S’ajouterent, I’Afrique, la Grece, I’Espagne, la Germanie, la 



France, les lies britanniques, tous regis et divises en provinces 
administratives sous I’aile du pouvoir centralisateur de Rome. 
Or, pour reussir cette integration romaine, L’Etat doit eliminer 
toutes les religions etrangeres dites de «mystere» dont les 
Chretiens. Voila pour I’integrisme politique imperial. Mais 
I’immensite geographique de la Rome imperiale est telle que 
I’arrivee des prophetes des quatre coins de I’Empire est 
inevitable et represente un risque d’anarchie et de desordre 
qu’il faudra bien regler. L’execution de Jesus doit servir 
d’exemple. 

Comme on le voit, le courant humaniste romain se distingue du 
cosmopolitisme grec par son intolerance envers les civilisations 
«barbares». Cette conception de «l’Empire-monde» deviendra 
la base ideologique du mouvement colonial au XVe siecle; cette 
vision ethnocentrique perpetuera done la politique 
d’assimilation romaine, e’est a dire Integration du barbare, du 
sauvage a la civilisation europeenne (colonialisme et 
imperialisme) dont les civilisation de I’lnde d’Afrique et 
d’Amerique furent les premieres a en subir les affres. 

Vers le fondamentalisme religieux. 

Depuis le lie avant J.C., le judai'sme est en crise. Le grand 
pretre Jason et par la suite, Menelas ont completement 
hellenise Jerusalem. La plupart des Juifs, devenus plus riches 
et prosperes, s’y opposent guere. Le vieux pretre Mattathias et 
ses fils, restes fideles au judai'sme archai'que, assassinent en 
public un officier d’Antiochus et les soldats qui I’accompagnent. 
Exaspere, le monarque syrien Antiochus, suzerain de la 
Palestine, interdit par decrets les pratiques judai'ques. Alors 
commence cette guerre larvee, a la fois politique et religieuse 
car I’une et I’autre sont inseparables dans les theocraties, entre 
les Juifs dissidents et les occupants pai'ens. A la fois en 
disaccord avec le judai'sme hellenise infidele a la torah et la 
presence des pai'ens sur la terre promise aux Hebreux, un 



groupe de juifs puristes forme une secte dissidente 
traditionaliste : ce sont les Esseniens. 

Le judaisme hellenise veut dire que la religion d’lsrael sous 
l’occupation etrangere subit les influences de la philosophie 
grecque. Les philosophies a la mode sont le stoicisme fonde 
par Zenon mais aussi les doctrines d’Epicure. Ce sont les 
stoiciens qui ont popularise I’idee surnommee «l’illumination 
hellenique» ou tous les hommes sont des cosmopolites, des 
citoyens du monde de la cite universelle. Jesus n’aurait pas dit 
mieux. Les Evangelistes eux Ton compris. 

«Dans son Etat ideal, Zenon presentait un espoir eblouissant qui, depuis 
lors, n’a plus quitte I’homme; il revait d’un monde qui ne serait plus divise 
en Etats separes, mais qui formerait une seule grande Cite, sous une 
seule loi divine ou tous les hommes seront reunis non plus par des lois 
humaines mais par leur consentement volontaire ou comme s’exprime 
Zenon, par Amour.» (Tarn, Hellenistic Civilisation cite par Eliade) 

Les Esseniens avait done peur de cette philosophie grecque 
qui proclamait I’universalite de I’homme et refuserent 
I’ouverture du judaisme au cosmopolitisme. Intransigeant, ils 
fixerent le dogme du «crois ou meurt». Depuis le paleolithique, 
1’evolution des concepts religieux subit I’influence des 
differentes societes et civilisations. Les Esseniens y mettent fin. 
Jamais le judaisme reussira a atteindre une vocation 
universelle et restera toujours cantonner a son destin national 
mais surtout, le dogme figera a tous jamais la parole de Dieu et 
ouvre la porte toute grande au fanatisme de ceux qui refuseront 
par la suite toute evolution au sens propre comme au figure. 
Cette parole immuable de Dieu, Yahve ou Allah sera a I’origine 
des pires calamites religieuses et barbaries jamais commises 
au nom justement de cette parole. 

Leur mepris total contre les faux rabbins hellenises et impies 
mene inevitablement au conflit : le grand rabbin de Jerusalem 
fait execute le personnage le plus venere des Esseniens, le 



Maitre de Justice. 

Cet assassinat politico-religieux marque la rupture totale entre 
les Juifs hellenises et les Esseniens qui se retirent loin dans le 
desert. Les conflits, guerres, famines et autres calamites 
s’accumulent. La laideur envahit le monde. Ce monde injuste 
ne peut etre I’oeuvre de Yahve. Les Esseniens se mettent a 
I’etude des textes anciens iraniens et mesopotamiens. C’est 
alors que se produit la rupture avec I’Ancien Testament et que 
le Diable, Satan apparait identifie a un Mai irreconciliable avec 
Dieu. L’ange des Tenebres a definitivement divorce de Dieu et 
cette rupture sera raconte dans le livre d’Henoch, appele texte 
intertestamentaire, puisqu’il se situe a la jonction entre I’Ancien 
et le Nouveau Testament. Ces textes rattaches a I’Ancien 
Testament n’appartiennent pas a la Bible officielle et 
contiennent des ecrits recents et d’autres tres vieux dont les 
Esseniens ont fait la retranscription : les fameux manuscrits de 
la mer Morte. Par ces manuscrits, la dette du judaisme au 
mazdeisme iranien et a son prophete Zarathoustra devient un 
fait reconnu qui atteindra meme la theologie chretienne que Ton 
pense a Satan bien sur mais aussi aux anges et autres 
cherubins et au dieu Mithra. (La Bible, ecrits 
intertestamentaires, Gallimard, coll. La Pleiade, 1987) 

Par contre ce qui est typiquement essenien est bien cette 
notion ou le Temps est voue a une fin prochaine persuades 
qu’ils etaient que le Jugement etait imminent. Les Esseniens, 
comme les sectes evangeliques modernes entre autres, 
attendent la fin du monde, I’Apocalypse avec une anxiete et un 
conviction croissante. Non seulement la foi juive deviendra 
apocalyptique mais le christianisme aussi. Dans le libre de 
Henoch, Daniel met I’accent sur I’urgence du repentir 
consequence ineluctable de la conception apocalyptique de 
I’histoire puisque le monde approche de la fin. Le jugement 
eminent de Dieu constitue, consequence politique unique, le 
triomphe d’lsrael. L’Apocalypse, comme achievement de 



I’histoire, est done un texte politique ou I’equation est simple : 
la fin du monde est la fin de I’histoire, la fin de I’histoire est le 
triomphe de dieu, le triomphe de dieu est aussi le triomphe 
d’lsrael, finalement, le triomphe d’lsrael sauve le monde entier. 
Le Mai sera efface pour toujours et le Diable sera vaincu. 

Contrairement a la Bible hebraique, la toile de fond change 
sensiblement dans la litterature essenienne apocalyptique. Le 
monde est dorenavant domines par les forces du Mai; e’est-a- 
dire les puissances demoniaques commandees par Satan. 
L’envahisseur romain est diabolise sous le nom de Kittim; ceux 
pour qui les etendards militaires et les armes de combat sont 
objet de culte religieux. L’armee des Kittims est appelee 
«armee de Bel ial » , I’Ange des Tenebres, d’inspiration 
iranienne. (Dupont-Sommer) 

Le texte essenien dit le Rouleau de la Guerre des Fils de 
Lumiere contre les Fils de Tenebres legitima et supporta 
I’insurrection armee contre I’envahisseur. II s’agit bien d’un 
texte hebreu insurrectionnel qui exprime bien toute la haine, 
une haine sacree, fanatique contre les impies. La communaute 
est congue et organisee comme une milice paramilitaire ou 
chaque membre est un soldat qui doit venger les affronts faits 
a Yahve. 

L’ennemi iranien de Dieu, Ahriman fait sont entree dans 
I’histoire juive sous le nom de Belial : 

«...Colere de Dieu, furibonde, contre Belial et contre tous les 
hommes de son lot, sans aucun reste...» (Reglement IV; 2). 

Un diable unique incarne tout le Mai du monde. Son pouvoir 
atteignit son point culminant lorsqu’on le designa aussi comme 
responsable des catastrophes naturelles comme tremblements 
de terre et inondations. Tout ce Mai : maladies, handicaps 
physiques, folies, tourments de I’ame, la mort ainsi que toutes 



catastrophes naturelles sont appeles les «douleurs 
messianiques» car elles precedent la delivrance et annoncent 
la venue du sauveur. 

Autre verite deconcertante I’Enfer, tel que nous le connaissons, 
n’existe pas dans I’Ancien Testament. Le Sheol ou vont les 
morts est «une terre de silence et d’oubli fait d’inconsistance et 
de vacuite : I’obscurite et la poussiere la caracterisent.» C’est 
«le pays sans retour» expression empruntee aux 
Mesopotamiens. C’est selon le livre de Job, «le rendez-vous de 
tous les vivants» (Job XXX; 23). Ciel, Enfer, Purgatoire sont des 
inventions chretiennes tardives d’inspirations esseniennes. 

Autre nuance nouvelle, la femme, n’echappant pas a la 
misogynie des Esseniens comme dans les textes iraniens et 
mesopotamiens, elle sera decrire comme la prostituee, I’alliee 
de Satan. 

«Les femmes sont mauvaises, mes enfants, et parce qu’elles n’ont pas 
d’autorite ou de pouvoir sur I’homme, elles usent d’artifices pour I’attirer a 
elle... La femme ne peut vaincre I’homme a visage decouvert, mais, par 
des attitudes de prostituee, elle le leurre.» (Testament de Ruben) 

C’est done a partir de la grande revolte des Esseniens lors de 
la grande Crise du judai'sme qu’est ne le fondamentalisme 
religieux et politique aux odeurs de terreurs ou le Diable Belial 
ou Baal, concept emprunte au mazdeisme, est defini comme 
Bel-Zebub , ennemi jure et eternel de Dieu. 

«L’emprunt au mazdeisme du Diable-ennemi de Dieu est toutefois 
evident. C’etait, on en aura juge aux exemples donnes plus haut, une 
notion etrangere au judai'sme des origines. Mais il s’est produit a partir du 
moment ou I’identite du peuple juif a ete mise en peril, d’abord par les 
dominations militaires, ensuite par les infiltrations culturelles, telle que 
I’hellenisme qui decoula de I’occupation romaine. II s’est situe dans la 
dereliction, quand les Juifs ont desespere de jamais regagner leur 
autonomie en tant que nation et quand les Esseniens se sont consideres 
comme les derniers justes de leur peuple et les seuls depositaires de la 



Torah et de la vertu juive. Cet emprunt du Diable s’est done produit 
essentiellement pour des raisons politiques.» (Messadie, 1993, p.341) 

Aparte : Remplacez Juifs par Musulmans et Esseniens par 
Wahabbites et vous avez Al Quaida a la place des Zelotes. Car 
il est la le probleme, une fois, que le Diable a etabli ses 
quartiers sur terre. Quel ennemi peut-il vraiment designer ? Qui 
doit-il stigmatiser ? Si ce n’est I’autre, I’etranger. Que faire 
lorsque Ton sait qu’on est toujours I’etranger de quelqu’un. 

Dieu aura desormais un adversaire : Satan, I’ennemi du Bien. 
Le monde et I’histoire sont maintenant consideres comme 
domines par les forces du Mai. L’occupant romain est demonise 
et les Juifs zelotes prennent alors les armes. On peut d’or et 
deja affirmer que si les Esseniens etaient les theoriciens 
«pieux» du fondamentalisme religieux; les Zelotes, quant a 
eux, en representaient la branche armee. 

«.. .cette guerre armee reste pour les Esseniens un ideal encore plus ou 
moins eloigne, reporte a une echeance mysterieuse, celle du Jour de 
Dieu, tandis que, pour les Zelotes, elle est un devoir present, qui ne 
souffre pas de delai; sur le plan pratique, il est clair qu’une telle difference 
a une importance capitale : les Zelotes sont pour la guerre effective, 
immediate et en attendant la grande guerre, pour la guerilla et 
l’assassinat.» (Dupont-Sommer, p. 412) 

Cette politique active de la resistance armee permit a la 
nouvelle secte des Zelotes de naitre. Le but essentiel etant 
d’entrainer toute la communaute juive dans I’insurrection armee 
et sanglante contre I’autorite de Rome et de ses mandataires. 
Le prophetisme essenien vise la mobilisation generale et le 
droit de revolte. La virulence des ecrits apocalyptiques du 
Rouleau de la Guerre sainte s’enracina dans le vecu de la 
nouvelle secte dissidente des Zelotes par des actes 
insurrectionnels, aujourd’hui dit terroristes. Puisque le 
Royaume de Dieu leur est promis a la fin des Temps aussi bien 
en hater I’avenement et declencher des maintenant la guerre 



sainte qui marque la fin de I’Histoire, tel est la strategie fatale 
du terrorisme apocalyptique. 

Les Esseniens, en decryptant les textes anciens, mettent a jour, 
dans les Rouleaux de la mer Morte, la grande histoire de 
I’asservissement de I’homme maintenue secrete pendant des 
siecles. 

La fabuleuse haine de la vie et de I’homme fautif qui a ete 
developpee, sous pretexte d’amour divin, par un systeme de 
coercition sans precedent dont la trilogie totalitaire se resume 
aux trois terrorismes de I’esprit, germes de notre alienation 
spirituelle, sociale et politique : 

la faute mesopotamienne : 

«Tu ne leur enlevas pas le coeur mauvais, de sorte que ta loi portat en 
eux des fruits. Car e’est pour avoir porte ce coeur mauvais qu’Adam, 
le premier, a desobei et succombe mais aussi tous ceux qui sont nes 
de lui. Cette infirmite est devenue permanente...» (IV Esdras; III, 20- 
22 ) 

la demonologie iranienne : 

«La conquete des fils de lumiere sera entreprise en premier lieu con- 
tre le lot des fils de Tenebres, contre I’armee de Belial... (Reglement; 

U) 

I’Apocalypse juif : 

«Quand aux signes, voici : il viendra un temps ou les habitants de la 
terre seront saisis d’une grande frayeur. La route de la Verite sera 
cachee et la region de la foi sera sterile. L’injustice sera plus grande 
que tu ne le vois a present et que tu I’as entendu rapporter des temps 
passes...» (IV Esdras; V, 1-13) 



La naissance du Christiannisme 

C’est dans ce contexte explosif d’insurrection qu’un jeune 
prophete parcourait les rives du Jourdain en exhortant les Juifs 
a se purifier de leurs fautes par le bapteme. Jean-Baptiste 
annongait I’imminence du Royaume et des milliers de 
personnes accouraient de toute la Palestine dont Jesus, 
originaire de Nazareth en Galilee. Suite au bapteme, Jesus se 
retira dans le desert ou il subit differentes epreuves, dont le 
jeune, sorte de rite initiatique et les assauts de Satan. 

Herode qui craignait I’influence de Jean Baptiste sur les foules, 
le fit arreter. Son arrestation declencha la predication de Jesus 
annongant la prochaine transfiguration du monde. Jesus etait 
thaumaturge, guerissant toute sorte de maladies et soulageant 
les possedes. Certains le soupgonnaient de sorcellerie. Des 
Juifs etaient irrites des libertes de Jesus envers la Torah et les 
Romains suspicieux du succes de sa predication. Afin 
d’echapper a des accusations de sedition, Jesus employa le 
langage mysterieux de la parabole dans ses discours. L’histoire 
sainte d’lsrael, les personnages bibliques, les images et les 
symboles archetypaux des Temps immemoriaux alimenterent 
ses discours. 

Politiquement, Jesus represente la voie du milieu entre le 
judai'sme hellenise pro-romain et le judai'sme traditionaliste 
essenien. Spirituellement. Jesus remplit exactement la meme 
fonction devolue a Mithra dans le mazdeisme iranien soit 
I’intermediaire celeste entre deux antagonistes. Une chose est 
sure : Jesus ne partage pas du tout I’ideologie judeo- 
essenienne de la guerre sainte. Mais cela n’empeche pas au 
contraire les nombreux rapprochements entre les ecrits 
esseniens et le Nouveau Testament, cela n’empeche pas de 
constater I’irruption de I’arriere-monde iranien sous la plume 
des evangelistes dans la genese du Nouveau Testament. 



Le bapteme que Jean-Baptiste administre sous forme de 
repentance des peches est bien d’inspiration essenienne 
(Regie; VIII, 14). Jesus, tout comme le Maitre de Justice 
essenien, est persecute par le judai'sme officiel et en bute a 
I’hostilite de Rome. Dans les textes esseniens, nous retrouvons 
la constitution meme de la nouvelle Eglise et de son clerge, des 
rites fondamentaux comme la confession et I’eucharistie. Mais 
surtout I’etude comparative des textes esseniens et des 
Evangiles demontrent clairement la parente de sens et de style 
dans des textes aussi importants que sont le Sermon sur la 
montagne et I’Apocalypse selon Jean. 

L’eminent chercheur R.H. Charles soutient que le texte 
essenien des Testaments des douze Patriarches (Apotres) 
etaient «un produit de I’ecole qui a prepare la voie au Nouveau 
Testament. » 

«Le Sermon de la montagne a-t-il precise, reflete en plusieurs passages 
I’esprit et va jusqu’a reproduire les phrases memes de notre texte (des 
Testaments); de nombreux passages dans les Evangiles presentent des 
traces du meme texte, et saint Paul semble s’en etre servi comme d’un 
vade-mecum (aide-memoire). ..La grande, I’eminente valeur du 
livre.. .reside dans son enseignement moral, qui a conquis une reelle 
immortalite en influengant la pensee et la fagon de parler des auteurs du 
Nouveau Testament et meme celles de notre Seigneur. Cet enseignement 
moral qui est beaucoup plus eleve et plus pur que celui de I’Ancien 
Testament, est cependant son veritable enfant spirituel et il I’aide a 
combler I’abTme qui separe les morales de I’Ancien et du Nouveau 
Testament.)) (Charles cite dans Dupont-Sommer, p.383) 

Depuis la Mesopotamie que les grands pretres se servent de la 
spirituality pour eriger un systeme de servage et contrer la 
revolte, voila qu’un homme, renversement total de situation, 
fera de la religion un mouvement revolutionnaire. Le Messie 
annulera les consequences de la Faute originelle 
mesopotamienne qui court depuis pres de 4 000 ans. 



Car les exorcismes sont une partie importante du ministere de 



Jesus. II ne cesse de delivrer les gens des demons, serviteurs 
de Satan. 

«Quand le soir tomba, ils lui amenerent beaucoup qui etaient possedes 
par les demons, et il les chassa d’un mot...» (Mt., VII; 1 6. Lc, IV; 40-41) 

On dirait que le monde de Jesus est rempli de possedes et 
d’hysteriques que beaucoup plus tard nous diagnostiquerons 
de maladies mentales, bref, Jesus «vit dans un monde de 
fous.» La maladie mentale est a I’image du demon, 
identification qui perdure encore aujourd’hui dans plusieurs 
communautes. 

«Ce comportement caracteristique d’un sentiment de culpabilite, montre a 
quel point la nevrose collective, celle d’un peuple tout entier attendant le 
chatiment, le Jugement et I’Apocalypse, s’etait repandu dans le peuple a 
I’epoque de Jesus. » (Messadie, p,371, note 8) 

Le bapteme et les guerisons de Jesus demontrent la victoire de 
I’homme sur le Mai. «Tout est accompli» dit-il sur la croix. Jesus 
prend sur lui tous les peches du monde, tout le mal 
metaphysique et par son sacrifice nous libere de I’angoisse et 
des peurs ; Satan est vaincu. L’homme peut poursuivre sa vie 
dans I’allegresse; Alleluia ! Voila, la revolution, la liberation de 
la faute mesopotamienne, la fin de I’alienation iranienne, du 
despotisme et de I’asservissement. Mais, c’est mal connattre 
les hommes et leur Eglise. 

Depuis la Revelation de I’alliance entre Yahve et son peuple 
elu, nous savons que tous les evenements historiques sous- 
entendent une dimension mystico-politique. Se proclamant 
heritier du Royaume, et « fils bien-aime» du maitre, il entra 
dans Jerusalem comme un roi messianique (Marc II, 9-10). 
Cette proclamation ne pouvait qu’apporter de sanglantes 
represailles. Comme le dira le Grand Pretre, Cai'phe : « il vaut 
mieux qu’un seul homme meure pour le peuple et que la nation 
ne perisse pas toute entiere ».(Jean II, 50). Apres un dernier 



repas avec ses disciples, Jesus fut arrete et juge par le prefet 
de Judee, Ponce Pilate. II fut condamne a mort par crucifixion, 
supplice typiquement romain et tourne en derision. 

Car point assez meconnu des historiens, pourtant revele dans 
I’expose sur Rome et I’Empire romain de I’encyclopedie 
Universalis, est que nul ne peut pretendre entretenir de rapport 
direct avec les dieux, sous peine de superstitio, c’est-a-dire de 
«religiosite archaTque». Pour les Romains, un individu qui se 
declarerait investi par les divinites de pouvoirs supremes 
constituerait un detournement illicite du pouvoir politique et le 
controle de la Cite par un seul individu. Cette superstitio 
comporte le danger de dissolution des lois de la Cite, car des 
lors qu’un individu entretient des rapports avec le divin d’autres 
peuvent en faire autant. II n’est pas question pour Rome de 
regresser vers les tyrannies antiques. 

II est certain que la predication de Jesus et meme son nom 
seraient tombes dans I’oubli comme bien d’autres prophetes 
avant lui sans un episode particulier qui le distingue a jamais : 
la disparition du corps au tombeau, sa resurrection. 

Done allons-y d’une quadruple interpretation car voyez-vous 
cette intuition me trotte dans la tete depuis des annees. Si le 
Christ a reellement existe se pourrait-il que le corps de Jesus 
ait ete enleve par les Zelotes dans une tentative de reorienter 
la secte chretienne vers son combat politique armee a la fois 
contre Rome et le judaisme impie. C’est la these politique. 

Ou a I’inverse, le corps est enleve par les disciples de Jesus 
pour renforcer son image divinise de veritable Messie et donner 
plus de poids a la predication des Apotres pour un judaisme 
renouvele par le christianisme. 

C’est la these spiritualiste ou messianique. 

Ou encore, Jesus est bel et bien ressuscite tel que decrit dans 



le Nouveau Testament. C’est la these de la foi chretienne. 

Ou enfin, la resurrection est I’appropriation par les Evangelistes 
des legendes identiques a celle-ci repertories dans de 
nombreuses autres civilisations anterieures. C’est la these 
syncretique. Nous optons pour cette derniere. Comme le 
rappelle Eliade : 

«Les mythologies archai'ques connaissent plusieurs types d’etres 
surnaturels (Fils de dieu, Demiurges, Heros civilisateurs, Figures 
messianiques et millenaristes etc.) qui descendent pour instruire ou 
sauver les hommes et retournent ensuite au Ciel. On reconnait des 
conceptions analogues dans les theologies hindouistes (avatar) et 
bouddhistes ( les Boddhisattva).» 

«Et Ton ne sacrifiait nullement un etre de basse condition ou un exclu; la 
victime sacrificielle etait d’ordinaire un jeune homme de qualite, parfois 
aussi une jeune fille et jusqu’a I’instant du sacrifice, on I’approchait avec 
un profond respect, et meme comme objet d’adoration. C’etait comme un 
roi-dieu (Jesus) que Ton sacrifiait ainsi; toutes les modalites de sa mise a 
mort constituaient un rituel conduit par les hommes vieux et sages. (Wells, 
1926). II est probable qu’au contraire, en tuant par priorite I’etre auquel on 
accordait la plus grande valeur, on pensait lui rendre hommage 
particulierement grand et enviable : pour pouvoir devenir semblable a lui, 
il fallait d’abord manger sa chair et boire son sang». (L’Eucharistie) 
(Drewermann, 1994) 

Par cet enigme, la vie de Jesus se detacha de la vie politique 
d’lsrael pour atteindre celle de I’exemplarite universelle, il n’est 
pas le messie tant espere par Israel, il est davantage « Fils de 
l’homme». Mais pour Jesus, Israel represente toujours le 
peuple elu mais il lui propose la vision d’un nouvel Israel 
universaliste a I’image de la Rome imperiale sauf que Dieu y 
est unique et appartient a tous. Or, pour la plupart des Juifs 
pour qui I’historicite nationale est intimement liee a la religion, 
cette proclamation est inadmissible; Jesus ne peut etre le 
messie tant attendu d’lsrael. En refusant I’universalite du 
message de Jesus, les juifs condamnent le judai'sme a rester 
I’expression regionaliste d’une minorite. Car pour Jesus, 



Jerusalem ne represente aucun concept politique puisque son 
«Royaume n’est pas de ce monde». En etablissant le partage 
entre ce qui revient a Cesar et ce qui revient a Dieu, Jesus 
s’insurge contre la notion de theocratie politique. 

II faut souligner ici souligner I’importance d’un grand erudit 
contemporain de Jesus denomme Philon d’Alexandrie ( 13 av - 
45 apres J.C. II entreprit la grande reunification de la pensee 
grecque avec le judai'sme. Cette philosophie judeo- 
hellenistique impregna fortement la culture juive. Pour ce 
Romain de langue grecque et de religion juive, la Bible a besoin 
d’une nouvelle armature conceptuelle. Sous sa plume, le Yahve 
de la Bible est depouille de son aspect national et politique, le 
peuple juif, quant a lui, est debarrasse des contraintes socio- 
historiques apportees par les notions de peuple elu et de Terre 
promise. II delivre Yahve de son aspect ethnique et restreint et 
lui confie cette fois-ci (Dieu) une nouvelle mission plus 
universelle, adaptee a une nouvelle relation entre I’homme et le 
cosmos. L’orthodoxie juive la combattra tandis que les 
nouveaux Chretiens s’en inspireront puisque sa diffusion est 
concomitante a la venue du Christ et de sa predication. 

II reviendra a un exegete allemand, Bruno Bauer de demontrer 
que les Evangelistes ont ete influences non pas par les ecrits 
mais plutot par les representations de Philon. 

«Cette conciliation de conceptions occidentales et orientales contient deja 
les idees intrinsequement chretiennes : I’idee que le peche est inne chez 
I’homme, le Logos, le Verbe qui est en Dieu et qui est Dieu lui-meme, qui 
sert de mediateur entre Dieu et les hommes; I’expiation obtenue non par 
des sacrifices d’animaux, mais par I’offrande de son propre cceur a Dieu; 
enfin ce trait essentiel, la nouvelle philosophie religieuse renversant 
I’ordre anterieur, cherchant ses disciples parmi les pauvres, les 
miserables, les esclaves, les parias et meprisant les riches, les puissants, 
les privileges et, par la, erigeant en regie le mepris de toutes les 
jouissances temporelles et les mortifications de la chair.» (Bruno Bauer et 
le christianisme primitif in Sur la religion, p. 1 93) 



Les fideles de Jesus forment alors une secte et les Apotres 
commencent leur predication. La repentance demandee par les 
Apotres au peuple juif envers Jesus, veritable heresie pour 
certains, entrainent la dispersion des predicateurs. Exiles, les 
Apotres deviennent missionnaires et a travers la Judee et la 
Samarie, ils sont, I’evangeliste Paul surtout, mis en contact 
avec la culture hellenique. Le titre «fils de l’homme» qui n’ a 
aucun sens en grec, devient «fils de Dieu» et le terme 
«messie», traduit en grec, est «Christos» et devient un nom 
propre : Jesus-Christ. La rencontre entre les Apotres et la 
pensee grecque jouera un role decisif pour le developpement 
du christianisme. En effet, les recherches de Bauer ont montre 
que les EpTtres apostoliques utilisent sans gene la philosophie 
stoicienne d’inspiration greco-romaine, au point de plagier mot 
a mot les concepts moraux de Seneque, par exemple. 

Seneque, ne en I’an 4 av. J.C., professait la philanthropie 
(I’amour universe! des humains), la pratique de la vertu, 
I’universalisme (la patrie du sage est I’univers), enfin, les 
actions de I’homme doivent etre orientes vers la connaissance 
du «souverain bien». 

Si bien que les echanges culturelles furent intenses. Ainsi, le 
christianisme se presente pour les Grecs comme une 
mythologie qui ne differe en rien des autres, en ce sens, qu’il ne 
constitue qu’une forme particuliere des traditions antiques ou 
abondent deja nombres de messies guerisseurs, prophetes, 
mis a mort pour renattre apres et acquerir encore plus de 
puissance. Spirituellement, le plus important fut I’expansion du 
culte iranien de Mithra qui perdura jusqu’au christianisme qui 
s’en inspira largement. 

Mithra est assimile au mythe du Sauveur, sa naissance d’une 
vierge comme Bouddha ne de sa mere, la reine Maya, restee 
vierge, est annonce par une comete et marque I’origine du 
devoir messianique. Considere comme un grand professeur et 



un maitre itinerant, il etait appele “le Bon Berger.” De plus, la 
liturgie de Mithra comportait un ceremonial sous forme de 
banquet celebre par les Mages ou le pain et le vin, partages 
entre les convives, conferaient aux invites la force et la sagesse 
en cette vie et I’immortalite glorieuse dans I’autre. Grace a ce 
rite, une eucharistie, I’initie devenait I’egal de dieu. (Cumont) II 
a ete enterre dans un tombeau. Apres trois jours, il s’est releve. 
Sa resurrection etait celebree chaque annee. (Vermaseren M., 
Mithra, ce dieu mysterieux, Editions Sequoia, Paris-Bruxelles, 
1960) 

L’influence des mythes egyptiens n’est pas en reste, pensons a 
Osiris dieu mourrant ressuscite des morts, tandis que la deesse 
Isis inspira grecs, romains et Chretiens au point ou 
I’iconographie et certains traits mythologiques de la Vierge 
Marie seront empruntes a la deesse. 

Les idees de Platon sur un Dieu immuable et sur I’immortalite 
de I’ame fournissaient I’occasion d’etablir la jonction entre 
poesie et philosophie grecque et les Ecritures; au point ou, 
I’apologete Justin, dans ses Apologies augustiennes, en arriva 
a la conclusion que le «Dieu des philosophes» est identique au 
«Dieu d’Abraham, d’lsaac et de Jacob». 

Paul se doit done de traduire le message evangelique dans un 
langage religieux familier aux Grecs en y integrant nombre de 
mythes et rituels paiens. La resurrection des corps, insensee 
pour les grecs pour qui seule I’immortalite de fame compte, 
force Paul a moderniser la christologie primitive. Dorenavant, le 
chretien cherchera a se depouiller de I’homme charnel pour 
devenir purement spirituel a nouveau comme en 
Mesopotamie, corps et ame deviennent dualite ou le corps fait 
obstacle. S’inspirant des mythologies olympiennes, Jesus le 
sauveur est descendu du ciel (virginite de Marie) sur terre pour 
le benefice des hommes et y retourne apres avoir accompli sa 
mission. De plus en plus, Paul s’ecarte de la theologie juive et 



grace a I’ecriture grec penetra aussi le monde romain. 

Mais les premiers «penseurs» du christianisme se retrouverent 
vite confrontes a un dilemme de taille. Non seulement la 
legende qu’un Dieu devienne homme ne d’une vierge, opere 
des miracles, meurt et ressuscite est deja connu et ressemble 
etrangement a d’autres mythes antiques mais pour la plupart 
des grecs, cette histoire chretienne comme les autres pai'ennes 
sont tout simplement irrationnelles. Que faire pour departager 
la Revelation du mythe ? 

En effet, I’histoire du Christ est tellement apparentes aux 
mythes populaires qu’il est difficile d’en reconnaitre les points 
de divergence sauf si Ton declare I’une plus vraie que les 
autres. Les Apologistes s’empresserent de declarer que les 
mythes provenaient de I’imaginaire, etaient des reveries 
archai'ques tandis que les enseignements du Christ 
s’inscrivaient dans I’histoire humaine. L’historicite, voila la 
solution. Les mythes devenaient vraies parce qu’ils etaient 
actualises a travers la personne historique du Christ. Avant 
Jesus, les mythes etaient faux, ils sont devenus vrais parce que 
Jesus les a incarnes en realties historiques. C’est ainsi toute 
I’histoire de I’humanite, de tous les hommes et ethnies 
confondus qui convergeaient vers I’lncarnation du Christ. On 
comprendra que les Juifs en furent offusques, les Chretiens 
venaient de creer leur propre «histoire sainte» de beaucoup 
superieure parce que universelle a celle des Juifs restee tribale 
ou nationale. 

Le fosse entre pensee chretienne et juive se creusa davantage 
lorsque les Chretiens restes a Jerusalem refusent de s’engager 
dans la guerre sainte d’lsrael contre I’empire romain. La 
signification du refus n’echappe pas aux Juifs : les Chretiens 
refusent de participer au destin national d’lsrael. Le refus de 
participer a I’insurrection armee entrainera finalement la 
destruction de Jerusalem en I’an 70 de notre ere. 



L’evenement marque definitivement la rupture entre les 
Chretiens et le judai'sme, entre la paix universelle et la guerre 
sainte. Car pour les Juifs, le vrai messie est celui qui gagnera 
la guerre sainte necessaire a la delivrance nationale du peuple 
elu, ensuite celle de I’humanite suivra tandis que pour les 
Chretiens, I’amour, la justice, la misericorde sont les hautes 
valeurs morales sur lesquelles repose la paix universelle. Le 
dieu des Chretiens vient adoucir la Yahve primitif des juifs, un 
dieu guerrier, sanguinaire, adepte inconditionne de la loi du 
Talion. Mais le fait le plus significatif est que guerre et paix 
appartiennent dorenavant a I’univers du sacre. (la paix sera 
done associee a I’anima qui a pour fonction de temporiser les 
pulsions destructrices de I’animus, la guerre). Le concept de 
paix est foncierement chretien, pas vraiment ! 

Meme si I’Antiquite est traverse de dieux barbares, de rois 
cruels et spoliateurs et ministres du culte associes a des 
theologies despotiques, plusieurs tentatives d’enseignement 
base sur de hautes valeurs morales quoique minoritaires furent 
mise de I’avant par des souverains eclaires. Ainsi, vers 2 450 
ans avant Jesus-Christ dans I’Egypte antique, le vizir Ptah 
Hotep est considere comme le premier sage de la civilisation 
dont les ecrits nous soient parvenus. Son traite d’ethique 
affirment des valeurs morales « qui furent de tous les temps 
legues de pere en fils et transmises de generation en 
generation » conforment a la raison faisant appel au bon sens 
et a I’evidence. Ces valeurs que les ancetres nous avaient 
legues sont affirmees sans qu’aucune allusion ne soit faite aux 
dieux et se manifestent plutot comme sagesse universelle 
basee sur I’experience humaine. 

Par contre, le code d’Amenemope (- 1 100) represente 
I’epoque ou la religion supplantant le bon sens civique des 
citoyens comme morale s’empare de la vie de I’individu et de la 
societe puisque la decadence etait deja dans fame des 



citoyens et de I’Empire. (Rehban Gerard, Histoire de la 
philosophie par les documents, Editions Zgharta, Beloeil, 
Canada, 1991) 

Que le salut de I’homme soit tributaire de dieu devint I’essence 
meme de toutes les religions a mysteres. Le passe et le devenir 
des Chretiens deviendra I’Histoire sainte du christianisme ou 
I’homme apprend a pratiquer sa liberte et a se sanctifier, en 
somme, a faire I’apprentissage de son metier de Dieu : 
I’humanite est sanctifiee. Pour aspirer a cette universality du 
message chretien, I’Eglise se doit d’integrer I’imagerie 
mythologique du monde pai'en en vue d’une unification 
culturelle entre les peuples. L’arbre de la vie est associee a la 
croix, les eaux des origines sont restituees par le bapteme. II en 
est ainsi de la liturgie : la cene rappelle les rites des chasseurs 
paleolithiques, et I’eucharistie s’inspire de la communion initiee 
par Mithra ou la substance divine remplace la symbolique 
archai'que de la moelle des os, la messe remplagant les rites 
d’initiation. II en est ainsi des fetes pai'ennes des solstices 
d’hiver et d’ete avec Noel et la Saint-Jean. La resurrection des 
corps est une idee iranienne, les Rois-Mages d’inspiration 
irano-syrienne, le sacrifice de Jesus en droit ligne avec les 
sacrifices de la prehistoire. On assiste a une homologation des 
rites anciens mais, paradoxalement, tous les mythes relies a la 
nature, comme la fertility et la sexualite, sont eux exclus et 
meme combattus. Pire, I’acceptation de la vision malefique du 
monde des Esseniens par les Chretiens ouvre toute grande la 
porte au prophete Mani, emule de Zarathoustra, qui fut, venu 
d’Orient, le plus serieux concurrent theologique du 
christianisme. 

«L’ame est souillee» (Nag Hammadi) 

Des prophetes venus des quatre coins de I’Empire, se 
distinguaient les gnostiques. Pour eux, le monde est le 
domaine du Mai et la terre est une prison d’ou I’ame cherche a 



s’echapper, conformement a la vision des mages perso- 
mesopotamiens de la chute stellaire des ames sur terre. Ce 
monde fut creee par un Dieu mauvais, souvent identifie au 
Yahve de I’Ancien Testament, afin de garder I’homme esclave 
: esclave de la matiere, du corps et de I’ignorance. D’ailleurs la 
mort de Abel provoquee par le rejet de dieu envers Cain est 
signe d’un manque d’amour evident. 

L’avachissement de I’ame resulte de I’oubli de ses origines 
celestes. Le mythe fondateur de la pensee gnostique est celui 
de I’exil de I’ame perdue dans le labyrinthe terrestre. L’exil, la 
separation et I’angoisse marquent le destin de I’homme. Pour 
les gnostiques, la vie n’est que douleur mais les pleurs, les 
souffrances sont salutaires s’ils conduisent a la repentance. 
Seule la sincere repentance peut toucher le Pere 
misericordieux qui accorde alors son pardon et permet le retour 
de I’arne vers sa patrie celeste. 

On pergoit aisement les influences irano-mesopotamiennes qui 
ont alimentees les ecrits gnostiques. Parallelement au 
gnosticisme, une autre religion axee sur la duality du Bien et du 
Mai metaphysique se propagea a partir de la Perse, Iran actuel 
: le manicheisme. 

Mani, un mage perse, vers 125 apres J.C., reinterpreta tous les 
textes sacres a sa disposition. II integra dans sa philosophie 
bon nombre de conceptions iraniennes, indiennes, judeo- 
chretiennes, gnostiques. Appelee manicheisme, cette religion 
antique competitionna grandement le christianisme naissant en 
offrant non seulement une morale mais surtout une science 
totale, absolue. 

«Puisque le monde est domine par I’ignorance et gouverne par les 
Puissances du Mai, le gnostique se decouvre completement aliene de sa 
propre culture et en rejette toutes les normes et les institutions. La liberte 
obtenue par la gnose (connaissance superieure savante) lui permet de 
disposer librement de lui-meme et d’agir a sa guise. Le gnostique fait par- 



tie d’une elite, (erudite) resultat d’une selection decidee par I’Esprit. II 
appartient a la classe des pneumatiques (esprits) ou des «Spirituels», les 
«Parfaits», les seuls qui seront sauves. La delivrance ne peut etre 
obtenue que par la gnose, la seule vraie science, celle qui sauve. (...) 
Mani «explique» les causes de la decheance humaine en retragant les dif- 
ferents episodes de la chute et de la captivite de I’ame divine dans la 
matiere.(...) On comprend pourquoi les Manicheens consideraient leur 
doctrine comme la plus «vraie», c’est-a-dire plus «scientifique» que les 
autres religions : c’est parce qu’elle expliquait la totalite du reel par une 
chaTne de causes a effets. (...) Dieu ne s’interesse pas I’homme en tant 
que tel mais a I’ame qui est d’origine divine et precede I’apparition de I’e- 
spece humaine. » (Eliade II, p. 362-375) 

Autrement dit, seule I’ame merite d’etre sauvee. En cela, il 
rejoint les vues de Platon concernant le corps, cette «chose 
insensee». Le corps nous rend esclave de ses desirs et 
entraine I’ame dans une chute vertigineuse. L’ame est 
envoutee, pervertie par les sortileges du corps. Seule la 
purification par la separation de I’ame du corps peut nous 
delivrer. Comme on le voit le corps n’est pas I’origine de mal, il 
est en est la manifestation, le lieu de son accomplissement. 
Seul un Dieu mauvais a pu creer une entite corporelle si 
deficiente, veritable prison de I’ame. 

Selon le prophete Mani, le roi de la Lumiere et le roi des 
Tenebres se livrent un combat sans merci pour posseder cet 
ame. On voit ici I’influence directe de Zarathoustra mais surtout 
Mani se proclama le Paraclet, le saint-esprit dont Jesus 
annonga la venue. Les disciples de Mani possedaient une 
connaissance superieure transmise par le Christ lui-meme a 
quelques privileges. Cette «gnosis», cette connaissance 
superieure etant le resultat d’une recherche interieure se revele 
intimement sans I’aide d’aucune Eglise. Plus encore, le monde 
est livre au Mal sous I’egide du dieu hebreux Yahve. Selon 
Mani, le peuple hebreux est condamne a I’esclavage envers un 
dieu tyran, sanguinaire, un ogre affame devorant ses propres 
enfants. Pour Mani, Yahve est un dieu secondaire et mechant, 
responsable d’une creation mauvaise, un diable des tenebres 



cache derriere le dieu de la lumiere. 

Ces speculations theologiques manicheennes provoquerent la 
reaction des Peres de I’Eglise qui declarerent ces positions 
gnostiques de pures heresies. Immediatement, I’Eglise designa 
le prophete Mani comme faux-Christ et faux-apotre Quant au 
pouvoir imperial romain, il ne pouvait que contrer la rapide 
expansion de la religion manicheenne en Iran, en Egypte, en 
Afrique. L’Empereur les accusa de frayer avec les Perses, 
ennemis jures des Romains. 

Neanmoins, partout dans la tradition orientale, principalement 
arabe, Mani connu un immense prestige. En somme, le bien et 
le mal, le saint et le demon precedent d’un dieu du bien et d’un 
dieu du mal. Plus encore, le monde materiel est mauvais et 
contamine, infecte I’homme lui-meme de la meme «maladie.» 
L’homme subie le mal, il ne peut en etre responsable. Cette 
dualite d’un dieu bon et d’un dieu mauvais vient en nette 
opposition avec le concept chretien d’un dieu unique et bon. 
Sauf que la question principale provoquee par I’enseignement 
de Mani garde toujours son acuite : comment un Dieu bon a-t- 
il pu permettre au mal d’exister ? Comment justifier I’existence 
du mal au sein d’une oeuvre de creation divine ? 

Les Peres de I’Eglise durent faire preuve de tenacite pour 
contrecarrer les visees manicheennes. Selon eux, le mal n’a 
pas de nature, n’est pas matiere. Le mal n’est pas une entite, il 
est un acte de volonte, une action voulue par I’homme capable 
de liberte, le mal est un mauvais choix consequemment au 
peche originel. Le mal n’est dans le monde comme le dit Mani 
mais dans I’esprit de I’homme, c’est lorsque que la toute- 
puissance de I’esprit faillit que surgit le mal. L’homme est 
responsable du mal dans le monde car lui seul a la volonte de 
lui donner presence. Le mal n’est pas dans la nature, il est dans 
I’homme pecheur. La these manicheenne donnait la 
responsabilite du mal a un dieu mauvais mais, ce faisant, 



I’homme n’etait plus libre se contentant de le subir. La these 
chretienne du peche comme acte de volonte replace la liberte 
au coeur de la destinee humaine. La possibility de faire le bien 
ou le mal est corollaire a la liberte sauf que le mal est un 
mauvais choix. 

Neanmoins, I’importante influence de Mani fut decuplee par le 
fait que le prophete ecrivait ses sermons et predications reunis 
sous formes de livres grandement distribues dans tout I’Empire. 
Le combat theologique livre a Mani est revelateur, en effet, du 
pouvoir d’attraction que le christianisme primitif a reussi a 
obtenir au detriment des autres religions concurrentes. En effet, 
la religion de Mani est reservee a une elite erudite minoritaire 
tandis que le christianisme rejoint les pauvres majoritaires. II 
reviendra a Friedrich Engels dans Sur la religion, d’avoir bien 
cerne les conditions socio-economiques qui prevalaient a 
I’epoque de I’empereur Constantin et leurs incidences sur le 
climat psychologique de la society romaine. 

Dans toutes les provinces de I’empire, les structures anciennes 
de castes furent abolies sauf I’esclavage, les dieux paiens 
detruits, et un dur impot exige par le tresor imperial qui pesa 
lourd sur les epaules de la population. Car n’oublions pas que 
ce fut un regie d’or que de condamner a mort de riches 
Romains pour confisquer leur fortune. Si bien que vis a vis 
I’empereur, les hommes libres etaient presque aussi depourvus 
de droits que les esclaves vis a vis leurs maTtres. Soutenu par 
une armee «prospere», I’empereur imposa done une opinion 
generalement admise qu’il n’y avait aucune possibilite de sortir 
de cette situation de privation generate de droits, «c’est 
I’asservissement a Rome et le remplacement d’hommes libres 
et tiers de I’etre par des sujets resignes et des gueux egoi'stes.» 
Et Engels de conclure : 

«Telle etait la situation materielle et morale. Le present insupportable, 
I’avenir, si possible, encore plus menagant. Pas d’issue. Desesperer ou se 



refugier dans la plus vulgaire jouissance, chez ceux-la du moins qui 
pouvaient se le permettre, et c’ etait une petite minorite. Sinon, il ne restait 
d’autres recours que la soumission veule a I’inevitable. Mais dans toutes 
les classes devaient se trouver un certain nombre de gens qui, 
desesperant d’une delivrance materielle, cherchaient en compensation 
une delivrance spirituelle, une consolation sur le plan de la conscience qui 
put les preserver du desespoir total (...) C’est dans cette situation de 
desagregation universelle, economique, intellectuelle et morale que le 
christianisme fit son apparition. » (F. Engels, Bruno Bauer et le 
christianisme primitif, in Sur la religion, Editions sociales, Paris, 1968, 
p.199) 

Pour combattre le livre manicheen, les Peres de I’Eglise 
comprirent peu a peu I’importance de I’image et surtout sa 
grande accessibility aupres des peuples majoritairement 
illettre. C’est ainsi que I’Eglise romaine mis au point 
probablement la premiere strategic de communication par 
I’image, la premiere publicity de masse. 

C’est dans I’image (ouroboros) du Christ que s’amalgament 
tous les archetypes, les mythes, les symboles, les legendes, 
les lois cycliques de revolution de la nature et des hommes 
(animus) et des femmes (anima), des origines a nos jours. 
L’ouroboros paien du «serpent qui se mord la queue» se 
metamorphose dans I’art chretien en deux poissons qui eux 
aussi torment un cercle, un ovale symbolisant I’union de la vie 
terrestre, materielle figuree par les poissons et le monde 
spirituel figure par la geometric du cercle. 

« Le poisson est associe a la naissance ou a la restauration cyclique. II 
est a la fois Sauveur et instrument de la Revelation. (...) Par ailleurs, le 
poisson est encore symbole de vie et de fecondite, en raison de sa 
prodigieuse faculte de reproduction et du nombre infini de ses oeufs. (...) 
La symbolique du poisson s’est etendue au Christianisme, avec un certain 
nombre d’applications qui lui sont propres (...) Le poisson a inspire une 
riche iconographie chez les artistes Chretiens : s’il porte un vaisseau d’or 
sur son dos, il symbolise le Christ et son eglise; s’il porte une corbeille de 
pain, il represente I’Eucharistie; aux Catacombes, il est I’image du Christ. 
(...) Enfin, comme le poisson vit dans I’eau, on poursuivra parfois le 



symbolisme en y voyant une allusion au bapteme » (J. Chevalier, A. 
Gheerbrant, Dictionnaire des symboles, Robert Laffont/Jupiter, Paris, 
1982, p. 773-774) 

Aparte : Son nom grec ikhthus pour «poisson» serait un 
acronyme de lesus Khristos Theos Huios Soter, c’est a dire 
«Jesus Christ, fils de Dieu, Sauveur». Les premiers Peres de 
I’Eglise designaient d’ailleurs les croyants du nom latin de 
pisciculi (petits poissons). 

C’est dans les Catacombes de Rome qu’est ne I’art chretien 
d’Occident. C’est la que, pendant trois siecles, les disciples du 
christianisme primitif ont commence a dessiner, peindre et 
sculpter de petites images religieuses dans les galeries 
souterraines, obscures et etroites qui s’etendaient sur des 
kilometres. 

Depuis longtemps, voila quelques cinq mille ans, les cavernes 
et grottes ont servi de tombes et de lieux reserves aux 
ceremonials des morts. Les premiers Chretiens trouverent, 
dans le reseau des caveaux funeraires, I’endroit ideal pour 
exprimer «la revolte de I’homme interieur contre I’homme 
exterieur», ce dernier croulant sous le materialisme, la 
surabondances des biens et des plaisirs qu’ils avaient 
monopolises pour eux-memes. Fuyant les persecutions, le 
tumulte et la violence de la societe romaine, de petites 
communautes d’hommes et de femmes s’y retirerent pour 
instaurer un nouveau mode de vie, voue au salut de leur ame. 

«Leurs ennuis ne surgissent pas du fait qu’ils croient en Jesus-Christ, 
mais plutot de leur rejet des autres dieux. En 250, I’empereur Dece 
proclame un edit obligeant tous les citoyens de I’Empire a sacrifier aux 
dieux. On aurait tort de penser que cette initiative a ete congue comme 
mesure persecutrice. Elle vise plutot a favoriser [’unite d’une entite 
politique composee d’une foule tres bigarree de peuples. Sacrifier tous 
aux memes dieux, rendre tous le meme culte a la personne de I’empereur, 
voila, aux yeux de Dece et de ses conseillers, un moyen de renforcer 
I’unite de I’Empire. Mais cet edit, on le comprend, ne permet plus aux 



Chretiens de vivre leur foi discretement et relativement a I’abri. 
Dorenavant, le seul fait d’etre chretien constitue un crime contre I’Etat, 
puisqu’il empeche d’obeir a I’ordre imperial en sacrifiant a I’empereur et 
aux dieux de Rome». (Marie Gratton, Dessine-moi le mystere, Edition 
Fides, Montreal, 2002, p.25) 

Avec la conversion au IV siecle de I’empereur Constantin au 
christianisme, s’amorce la dualite du pouvoir temporel versus le 
spirituel; le temporel relevant des biens materiels et terrestres 
comme les terres, les maisons, les richesses mais aussi le 
gouvernement des hommes, I’economie, I’ordre. Cette 
affirmation de deux pouvoirs distincts est place sous I’autorite 
de Dieu. D’un cote, nous retrouvons la papaute, de I’autre 
I’empereur, chacun exergant separement des pouvoirs 
specifiques. 

Mais auparavant tentons de decouvrir les motifs de cette 
conversion imperiale assez inusitee. Premierement, Constantin 
est un guerrier sanguinaire, «un doigt facilement sur la 
gachette» si Ton peut dire. Pourtant il mit fin aux persecutions 
des Chretiens. Pourquoi ? 

Parce qu’en plus de ne pas respecter les dieux romains, les 
Chretiens oserent defier directement les fondements memes de 
I’empire en refusant de servir dans I’administration et dans 
I’armee. Les premiers Chretiens etaient de vilains anarchistes, 
des objecteurs de conscience. Or plus, les rangs des Chretiens 
grossissaient, plus il manquait de fonctionnaires et de soldats, 
on a du meme engage des «barbares.» Le christianisme se 
devoilait de plus en plus comme une «puissance de subversion 
politique», « une remise en question non pas d’un pouvoir mais 
de tout pouvoir.» (Ellul) La conversion de Constantin se voulait 
done une tentative de recuperation politique d’un processus 
subversif destabilisant I’empire. 

Ainsi le christianisme est propulsee comme religion d’Etat 
accedant au meme statut politique que le judaisme pour Israel. 



Mais 1’abandon du message subversif du Christ parson Eglise, 
le passage radicale de la subversion a la perversion, est le prix 
a payer pour s’arroger le titre de religion d’Etat de I’Empire 
romain. 

Pour Constantin et ses successeurs, il est maintenant clair que 
I’hegemonie romaine doit etre accompagnee d’une theologie 
associee a un Dieu imperial tout aussi hegemonique. L’empire 
romain est si vaste que I’empereur est oblige de le diviser en 
differentes provinces. Or I’unite politique de I’empire est une 
obsession. Le monotheisme chretien se revele une 
benediction, une veritable aubaine ideologique permettant 
d’unifier I’empire sous la force du dieu unique. La religion du 
Christ devint un concept d’unite socio-politique de premiere 
importance qui transitera a travers les siecles, pensons a 
I’ideologie du Saint-Empire jusqu’a aujourd’hui, pensons aux 
integrates monotheistes. On croit generalement que le choix 
de Constantin n’a servi qu’a constituer le pouvoir temporel des 
Papes dans le sens le plus restreint du mot, c’est-a-dire a les 
rendre maTtres de ce petit royaume Italien dont les limites ont 
vane suivant les temps et que le Saint-Siege vient enfin de 
perdre, apres tant de vicissitudes. Le but et la portee de cet 
acte celebre furent autres et bien plus considerables. II posa les 
premieres assises de la monarchie universelle, un reve que 
beaucoup de Papes firent tout eveilles et s’epuiserent en vains 
efforts pour le realiser. Le Christianisme, apres avoir ete un 
symbole d’affranchissement, devint une des formes de la 
servitude 

Le retour du diable 

Malgre leur unite transcendantale, une seule se distingue en 
decrivant la Revelation sous la forme de I’lncarnation de Dieu 
dans I’homme, c’est la religion de I’Occident : le christianisme. 

Devolution du christianisme doit etre regarder parallelement a 



son integration dans la civilisation. Cette spirituality aura des 
repercussions inouies sur la civilisation occidentale car, cette 
Revelation de I’lncarnation inherente au christianisme 
deviendra le point central de notre culture, la pierre d’assise- 
meme de la modernite. (Mumford, 1953) 

“Si la croyance en Dieu existe dans toutes les civilisations, I’Occident est 
le seul lieu au monde ou Ton croit en son incarnation, c’est a dire ou Ton 
a jete un pont insense, impensable, prometheen au-dessus de 
I’infranchissable, sous la forme d’une hominisation de Dieu, avec, comme 
resultante logique, la divinisation de I’homme.” Jacques Julliard, Jesus, 
Cesar et nous, Le Nouvel Observateur, 26 decembre 96 

Dans son combat contre les mythes pai'ens, le christianisme 
affirma le caractere absolu de la personnalite humaine sur la 
creation. Face aux puissances de la Nature, I’homme opposa 
sa liberte de se considerer «propriete divine». Entre I’esclavage 
aux lois de la nature, I’homme prefera lier sa liberty aux 
commandements divins. En depouillant les dieux anciens de 
leur attributs, un sentiment de liberty sans precedent envahit la 
conscience humaine ou se manifesta la certitude que Dieu 
avait fait la terre pour I’homme qui croit en lui. Cette certitude 
de I’homme-dieu sera le talon d’Achille de la modernite 
occidentale. 

Un drame humain sans precedent s’est joue dans la Revelation 
christique. Jesus ne nous parle pas de liberation prochaine 
mais de liberation accomplie comme resultat de son sacrifice, 
tel est le sens de la parole inedite du «Tout est maintenant 
accomplie. » L’homme est libere, radicalement libre. 

«Mais cette liberte etait rigoureusement intolerable dans la plenitude de 
ses consequences, psychologiquement insupportable, socialement 
effrayante de risques et politiquement insultante pour tout pouvoir. Ce 
n’etait pas possible. Du haut en bas de I’echelle sociale et quelle que soit 
la culture, ce n’etait pas possible d’assumer cette liberte, d’en accepter les 
consequences : c’est cette impossibility fondamentale, ce refus de tous 
les hommes, unanimement, qui a produit le rejet de la liberte chretienne.» 



(Ellul, La subversion du Christianisme, p.55) 

Nouvelle eclairage done sur la Genese. Adam, par sa 
desobeissance, eleve sa conscience au rang de la liberte 
supreme, pour aussitot retomber dans un desarroi complet 
lorsqu’il decouvre avec effroi qu’il est incapable d’en assumer 
les responsabilites. La liberte se retourna alors contre elle- 
meme, le mal advint. Malgre son peche, I’homme n’est pas 
essentiellement corrompu, au contraire la Bible demontre que 
le bien ou le mal n’est possible que sur la base d’un choix qui 
est specifiquement humain. L’homme peut aussi choisir le bien 
et souvent le fait. 

En empechant, Adam et Eve de manger de I’arbre de la vie 
assurant I’immortalite, Dieu met fin au processus de deification 
amorce par la phrase illusoire du serpent «Vous serez comme 
des dieux.» Dorenavant, ils succomberont a la maladie, a la 
vieillesse et a la mort. L’exegete Andre LaCocque en tira quant 
a lui ce paradoxe ironique que «ce soit a partir du moment ou 
I’humain se croit assure de vivre comme un dieu, qu’il lui faille 
mourir comme un animal. » Le destin de I’homme «libre» devint 
incertain, sa connaissance fragmentaire. En recherche de 
certitude, I’homme est confronts au choix de s’identifier envers 
des absolus qui I’aident et d’autres qui nuisent a son 
developpement. Ainsi se presenta a son esprit 1’idole de la 
demesure puissance qu’il transfera a sa famille, son ethnie, sa 
nation, puis a sa religion. Ce choix I’entraine dans le mal. 

Ce qui distingue le christianisme naissant de ses concurrents 
est la notion de Redemption de la Faute originelle. Jesus a 
empeche I’humanite de sombrer dans les griffes de Satan. 
Maintenant liberee, I’humanite est affranchie du Diable, 
dorenavant seul I’homme et son Dieu restent en presence I’un 
de I’autre. Satan est vaincu et doit disparaitre de la theologie 
chretienne; telle est la position defendue par Athanase contre 
I’empereur Constantin. 



Cette position d’Athanase, patriarche d’Alexandrie, Pere de 
I’Eglise grecque respectueuse de I’enseignement de Jesus, 
contrevient grandement aux visees hegemoniques de I’Empire 
et du christianisme romain. Athanase est mis en disgrace et 
Constantin qui s’est arroge le droit de trancher dans les debats 
theologiques, le bannira des reunions ecclesiastiques. II est 
evident que pour le pouvoir politique et religieux I’existence de 
Satan est indispensable a la progression de la foi et a la 
stability politique de I’Empire. 

Le retour de Satan 

II est urgent de faire entrer a nouveau le Diable dans la danse. 
Et e’est le Pere de I’Eglise Clement d’Alexandrie, qui le premier, 
ouvrit le bal macabre. II jette I’anatheme sur les dieux des 
autres religions : «La parole prophetique est que tous les dieux 
des nations sont des images de demons. » II s’agit d’une 
veritable declaration de guerre, d’une machination infernale 
contre Zeus, Jupiter, Baal, Mazda, Mithra et contre toutes les 
population concernees vouees, comme il s’en dit, a I’interdit. 
L’intransigeance des Zelotes refait surface mais cette fois-ci 
cautionner par le pouvoir ecclesiastique. La terreur, a nouveau, 
annonce I’imminence de I’Apocalypse et du salut mais 
contrairement aux temps des premiers Zelotes, la terreur 
promulguee par I’Eglise est synonyme de terrorisme d’Etat ; 
I’imperialisme mystique copie I’imperialisme politique. 

Vers la fin du IV siecle, commence une vague de terreur et 
destruction organisee. Les invasions barbares en bouleversant 
tout I’Empire, vinrent lui confier un role inattendu. L’Eglise 
grandit au milieu des ruines generates, parce que seule elle 
conservait son organisation au milieu de la deroute des 
institutions civiles, et les Papes entrevirent tres-bien qu’ils 
pourraient, avec un peu d’adresse, se creer au milieu de cette 
maree montante d’invasions une sorte de refuge salvateur 



combattant le mal. 

Les empereurs Theodose II en Orient, Valentinien III en 
Occident jettent les bases legales generatrices des mesures 
qui nous ont prives de la presque totalite des auteurs anciens. 
Ms legalisent le totalitarisme chretien: les paiens perdent leurs 
droits civiques. II est legal de detruire les temples pai'ens. La 
lutte contre les heresies est encouragee. Une censure 
impitoyable exercee par les moines sur les manuscrits qui a 
dure presque mille ans. Les manuscrits, pour nous parvenir ont 
du franchir une barriere juridique doublee d’une censure 
ecclesiastique. L’analyse des textes qui nous sont parvenus 
montre que la censure s’est exercee pour eliminer tout ce qui 
allait a I’encontre de I’orthodoxie post-constantinienne. Les 
textes ont ete remanies, interpoles ou expurges. Les oeuvres 
des historiens romains de I’epoque, compromettantes, sont 
detruites comme celles de Aufidus Bassis, Cluvius Rufus, 
Fabius Rusticus, Porphyre, Seneque le Rheteur, Servilius 
Nonianus. 

Des hordes de moines sillonnent le territoire de I’Empire romain 
et se livrent a la ruine des temples et des idoles pai'ennes avec 
une ferocite telle qu’elle se propagera jusqu’a nous et qu’on 
appellera le terrorisme religieux. Contrairement aux Zelotes qui 
se battaient contre les visee politiques et hegemoniques de 
I’Empire romain, les moines, fort du protectorat romain, se 
livrerent a un carnage qui avait aucun autre but que celui 
d’aneantir la religion pai'enne et de denier aux infideles le droit 
d’avoir des convictions religieuses autres que le christianisme. 
Plus encore, des mathematiciens, des astronomes, des 
philosophes etaient publiquement lynches. C’est une attaque 
en regie contre toute la culture autre que chretienne qui 
atteignit son paroxysme lorsque Theosophe II ordonna en 448 
de bruler tous les livres antichretiens surtout gnostiques. 

Hypathie, la derniere grande mathematicienne de I’ecole 



d’Alexandrie, par ailleurs fille de Theon d’Alexandrie, directeur 
de la bibliotheque, est tuee et la bibliotheque mise en pieces 
par une foule de moines Chretiens inspires par Cyrille, 
patriarche d’Alexandrie, que I’Eglise canonisera. Son 
assassinat marque un tournant : Apres sa mort, de nombreux 
chercheurs et philosophes quittent Alexandrie pour I’lnde et la 
Perse, et Alexandrie cesse d’etre le grand centre de 
I’enseignement et de la science du monde antique. Desormais, 
la science regressera en Occident, et ne retrouvera un niveau 
comparable a celui de I’Alexandrie antique qu’a I’aube de la 
revolution industrielle. Les travaux de I’ecole d’Alexandrie 
concernant les mathematiques, la physique et I’astronomie 
seront preserves, en partie, par les Arabes, les Perses, les 
Indiens et aussi en Chine. L’Occident, pour sa part, plonge 
dans I’obscurantisme et ne commencera a en sortir que plus 
d’un millenaire plus tard. (“Encyclopaedia Universalis”, Enrico Riboni) 

Parmi ces textes de grandes erudition, I’oeuvre de I’astronome 
Claude Ptolomee dont le fameux Megale Syntaxis ( «Grande 
Composition)) ) d’une richesse considerable est 
miraculeusement sauve de I’obscurantisme par les savants 
arabes qui le traduiront sous le nom de Almageste, un chef 
d’oeuvre d’analyse scientifique et une synthese de toute 
I’astronomie antique. Ptolemee aura revolutionne la vision 
qu’ont eu les hommes du monde pendant pas moins de 1 500 
ans ! Cet astronome grec a etabli un systeme ordonne de notre 
Univers, alors reduit au systeme solaire, base sur le 
geocentrisme. Pourtant, avant Ptolemee deja, Aristarque (-310 
/ -230) avait suppose que la Terre tournait sur elle-meme et 
autour du Soleil, mais ses idees furent considerees comme 
impures et done rejetees. 

Dans la vieille Antiquite, les astronomes croyaient qu’on 
pouvait lire la destinee des hommes dans les astres, 
I’observation du del etait d’ailleurs reservee aux pretres, qui 
etaient alors consideres comme des fonctionnaires charge 



d’annoncer apres examen du ciel les evenements interessant 
I’etat. II fallut attendre le Vleme siecle avant J.C. et 1’apport des 
savants grecs, dont faisait partie Ptolemee, pour que s’instaure 
enfin une rationalite scientifique, basee sur des observations 
precises et rigoureuses, ecartant magie, astrologie et 
surnaturel dans I’interpretation des phenomenes celestes. 
Ptolemee partait du principe que le cercle etait le fondement de 
I’univers car il etait une figure parfaite et divine. L’univers est 
alors une serie de spheres s’imbriquant les unes dans les 
autres. En effet, il etablit une theorie du mouvement des 
planetes, de la lune et du soleil basee sur diverses tables de 
calculs ( les Tables faciles). Ces tables de calculs serviront 
ensuite de base de donnees a la composition de plus grand 
traite d’astrologie de I’Antiquite : la Tetrabible de Ptolemee. 

Mais la mythologie etant encore trap ancree dans la culture, la 
science s’effondre dans des querelles mystiques des adeptes, 
ceci ajoute au rejet du monde chretien qui etait hostile a ce 
savoir pai'en. Les idees scientifiques du savoir grec sombrent 
dans la confusion la plus totale, engendrant une decadence de 
la science grecque toute entiere ... Rome, qui domina alors le 
monde, ne s’interessa pas aux mathematiques dans un 
contexte scientifique, autre que militaire. Heureusement, les 
manuscrits des savants grecs seront conserves et recopies par 
des moines des le Vleme siecle, ainsi que par les astronomes 
arabes qui recueilleront I’heritage du monde grecque. L’apport 
des savants grecs n’est done pas perdu. 

Le massacre des pai'ens, leur deportation, la confiscation de 
leurs biens visaient simplement a etablir I’hegemonie du 
christianisme sur I’Empire et ainsi accomplir la vengeance des 
humiliations passees. Tout ceci demontre, encore une fois et ce 
depuis la Mesopotamie en passant par I’lran et la Palestine, 
que le despotisme politique inherent aux concepts religieux a 
serieusement contamine le christianisme europeen naissant. 
Cette contamination, cette recherche des puissances 



temporels que sont la richesse et le pouvoir hegemonique 
donnera naissance, veritable trahison du message christique, a 
la theologie de la domination universelle comme systeme de 
I’Unite totale. La politique des Papes, ceux des temps 
modernes comme ceux du Moyen-Age, a toujours ete de 
s’opposer a la constitution d’un royaume concurrent de I’Eglise. 

Par ce genocide religieux, le christianisme adopte finalement la 
strategie guerriere de I’Ancien Testament, et de ce fait, renie le 
message messianique et pacifiste du Christ. Car n’oublions pas 
que Jesus contrairement a la Torah parle de Dieu comme le 
Pere de tous, celui qui donne la vie sans distinguer entre les 
elus et les exclus, les purs et les impurs. II en est ainsi termine 
des privileges d’un peuple elu auquel Dieu donne la victoire 
contre tout peuple qui ne le suit pas, en donnant I’ordre meme 
de I’exterminer. 

«Un dieu sans empire : voila ce qui separe le Dieu chretien du Dieu 
terrible d’lsrael, tout a la victoire de ses fideles, ou du Dieu de Mahomet 
et du devoir qu’il fait aux vrais croyants d’elargir par les armes le regne de 
la vrai foi.» (Gauchet Marcel, Le desenchantement du monde, Editions 
Gallimard, Paris, 1985, p. 1 25) 

Le Dieu-Pere de Jesus n’est surement pas le Yahve des Juifs, 
le dieu des armees et des massacres, ni le Allah des 
musulmans qui prone la division du monde entre purs et 
impurs. 

Comment ce Dieu sanglant et tribal peut-il etre assimile au Pere 
de Jesus qui nous recommande «de nous aimer les uns et les 
autres»? Comment un homme comme Jesus qui a transgresse 
tous les interdits de la Torah, qui a refuse ce Dieu de puissance 
en refusant d’etre identifie comme roi des Juifs, qui a refuse la 
croyance en un peuple elu, prophetisant plutot que seul 
I’homme et la femme sont universellement elus sans distinction 
de race, qui a affirme que le seul sanctuaire de Dieu est le 
coeur de I’homme et surtout qui a affirme que son Royaume 



n’est pas de ce monde, comment Jesus done peut-il etre 
assimile a une theologie de la domination issue de I’Ancien 
Testament alors qu’il nous proposa le contraire soit une 
theologie de liberation, bref qui a trahi Jesus ? Si non sa propre 
Eglise. 

Devenue religion officielle de I’Empire, I’Eglise connait enfin les 
joies temporelles de sa nouvelle puissance qu’elle se devra de 
proteger. Jesus qui est contre tout pouvoir terrestre ne peut 
servir de caution a une Eglise de plus en plus hegemonique, 
materialiste. Car la mutation radicale de la conception de Dieu, 
de I’homme, de sa communaute est incompatible avec le 
pouvoir sauf si, subterfuge oblige, on reussit a retablir une 
continuity historique entre I’Ancien et le Nouveau Testament. 

Accedant au pouvoir, a la puissance, les Chretiens, comme les 
Romains, envers eux auparavant, se livrent a la persecution. 
Une vague de violences deferlent sur I’empire. Les maison des 
pai'ens sont ouvertes de force et les idoles detruites partout, en 
Egypte, en Grece, en Syrie, en Iran, en Palestine. Suivant le 
modele politique de la construction de I’empire romain, les 
eveques Chretiens rehabilitent la Guerre Sainte, d’inspiration 
judeo-essenienne, seule capable d’apporter la paix universelle 
professee par le Christ sauveur. 

Car de partout affluent les pretendants au trone de la religion 
d’Etat, pensons au mithrai'sme, au manicheisme et gnosticisme 
qui sous plusieurs aspects ressemblent au christianisme. De 
plus, le judai'sme est toujours vivace, attrayant et plusieurs s’y 
convertissent. Alors comment le christianisme a reussi dominer 
le monde romain? 

Au debut, les Chretiens poursuivirent la tradition juive qui 
interdisait la representation de tout vivant, homme ou animal. 
Le chretien primitif avait une veritable aversion de I’art et des 
images pai'ennes qui ont si bien servies le culte des idoles. Par 



la suite, la penetration de la force culturelle de la Grece 
classique, qui n’a jamais hesite a sculpter la figure des deesses 
et des dieux, a favorise I’eclosion de Part chretien. 

Car, I’art chretien avait neanmoins besoin du langage de la 
forme, du parlar visible comme dirait Dante, le seul capable de 
rejoindre I’esprit des masses illettrees et combattre le 
gnosticisme et le manicheisme naissant. Ce n’etaient pas des 
artistes mais de fervents «soldats du Christ» qui usaient de 
tous les stratagemes pour eduquer les Romains et faire 
penetrer les preceptes christiques dans I’Empire. Toutes 
references a la vie temporelle furent eliminees : la ligne 
d’horizon disparait, la nature y est maltraitee, tout I’esthetisme 
corporel de la Grece classique est reduite au seul portrait 
austere qui renie I’expression du mouvement allie de la vie; 
mais surtout, I’image devint symbole abstrait traduisant la verite 
du dogme spiritualiste ou I’ame chretienne doit se delivrer des 
liens terrestres : le corps fait obstacle. 

Cet art chretien primitif est bien un art de graffiti : les premiers 
«taggeurs» antiques qui tragaient, en quelques traits sur les 
parois des tombeaux, les signes et formes symboliques 
associes aux mysteres de Jesus : la colombe, le poisson, 
I’ancre, I’agneau, la vigne. Cette passion des cryptogrammes 
pour figurer le Christ, sa Passion, I’Eucharistie et la 
Redemption confere a I’art chretien naissant des airs 
d’esoterisme pai'en. 

Lorsque I’Empereur Constantin, en 313, signe I’edit 
reconnaissant la religion chretienne, I’art chretien quitte les 
catacombes et les fideles se livrent alors a la sculpture et 
I ’architecture, deux arts qu’ils ne pouvaient presque pas 
exercer auparavant dans les tenebres des catacombes. La 
conversion de I’empereur propulsa, originellement une secte 
minoritaire, en mouvement de masse qui touche toutes les 
classes sociales de la societe romaine dont I’elite politique et 



les riches commergants et proprietaires terriens. Les donations 
en especes sonnantes affluent et I’Eglise naissante doit alors 
faire face a ce Mammon biblique que Jesus recuse. Au depart, 
I’argent aide les pauvres, les malades, permet de faire des 
bonnes oeuvres. Mais I’argent s’accumule au point ou I’Eglise 
peut se permettre de le depenser dans les causes 
missionnaires et soutenir une hierarchie, de pretres, cures et 
eveques. L’argent est bon puisqu’il sert I’evangelisation. 

Au sortir de la clandestinite, maintenant proclame religion 
officielle de I’empire romain, le christianisme se devait de 
celebrer sa victoire de maniere tangible par I’edification de lieux 
du culte a I’image de leur nouveau statut imperial; I’art chretien 
primitif des graffitis cede le pas a I’art chretien imperial appele 
: I’art triomphal. On investit grandement dans la construction de 
nouveaux lieux de culte, dans la peinture ornementale et la 
sculpture de monuments commemoratifs. 

Maintenant libres de prier et de proclamer leur foi, les 
architectes firent sortir de la noirceur souterraine des eglises 
eclatantes sous le soleil ou les fideles pouvaient se rassembler 
en grand nombre et chanter les louanges de Dieu. C’est un lieu 
de reunion, de tribunal et de marche ouvert. 

Au debut du IV siecle, I’Eglise, devenue institution obnubilee 
par sa recente richesse, fit edifier les magnifiques basiliques de 
Saint Pierre et de Saint Paul-hors-les-murs. Ce sont de vastes 
edifices somptueux qui se composent d’une salle couverte 
d’une toiture en charpente, portee par des colonnes qui la 
divisent en plusieurs nefs. La decoration interieure, le plus 
souvent dans I’abside, represente, soit en peinture, soit en 
sculpture, soit en mosaique, le Christ, les apotres, des saints et 
des martyrs. 

«Symbole de I’ame chretienne, qui doit etre toute entiere tournee vers la 
vie interieure, la basilique construite en briques, n’offre a I’exterieur qu’une 
batisse sans ornement. A I’interieur, au contraire, tout un luxe de decor y 



est prodigue pour donner aux fideles I’impression d’un lieu surnaturel». 
(Germain Bazin, Histoire de I’art, Edition Garamond, Paris, 1953, p.102) 

Le chretien primitif respectait toujours I’interdit biblique de la 
representation; Dieu est indescriptible et toute image ne peut 
etre que mensongere. D’ailleurs le vrai Dieu de I’Ecriture s’ecrit 
en consonne impronongable “Yhwh”, ce tetragramme ne se 
regarde pas contrairement a la beaute calligraphique du Allah 
musulman. Le Dieu de I’Ancien Testament fait I’homme a son 
image mais lui interdit de les fagonner. (Exode, 20, 4). Selon 
Ellul, «la Bible place la Parole comme seule relation possible 
avec Dieu.» 

On voit tranquillement se mettre en place trois differents codes 
de communication : 

1) la Parole divine sur laquelle repose le judaisme, 

2) I’image peinte ou sculptee du christianisme, 

3) I’ecriture stylisee, la calligraphie arabe de I’lslam. 

La pensee chretienne, sous I’egide des Peres de I’Eglise, 
reintroduira la notion d’objet sacre si combattue par le 
judaisme. La bible hebraique exorcise toutes les puissances 
spirituelles et mysterieuses du monde. Par contre, on assiste 
dans les rituels Chretiens a un paganisme renouvele de I’objet 
comme pouvoir. Dans le bapteme, c’est I’eau qui purifie, dans 
I’eucharistie, c’est I’hostie comme «corps du Christ» qui agit, ce 
n’est plus la foi. Exactement comme dans le monde pai'en 
anterieur, il y a magie quand I’objet sacre devient force de 
transformation. Ce detournement vers le christianisme «pai'en» 
dont I’icone est manifestement la preuve sera pergu par I’islam 
comme une regression, une impurete, lui laissant alors tout le 
champs libre pour se presenter comme la derniere revelation 
de Dieu demandant aux fideles de retourner a la purete. En 
islam, I’idolatrie est le premier peche (sourate 4.48, 137 ; 
sourate 47.34). Ce peche est impardonnable et il s’agit du seul 
peche qui interdit de se nommer musulman. Contrairement a la 



Parole hebraique, la purete reside dans le texte sacre du Coran 
: «Tout est ecrit». 

Cette derniere mutation merite quelques mots. Pour le 
musulman, I’ecriture est un don de Dieu qui I’aurait enseigne a 
Adam. L’ecriture est d’origine celeste anterieure a la creation 
meme du monde. Par I’ecriture coranique, I’homme entre en 
contact avec le divin et rend visible la Parole de Allah transmise 
a Mahomet. L’ecriture arabe pre-islamique est depourvu de 
qualites artistiques. Les mots sont formes de lignes brutes 
tracees par des mouvements irreguliers. II faudra I’application 
des copistes coraniques pour que se developpent un rythme, 
une elegance stylistique par le mouvement etudie pour qu’enfin 
la graphie devienne un art de la «belle ecriture» digne de la 
veneration accordee a Allah et a son prophete. Allah n’est pas 
un nom de dieu invente par Mahomet, car il existe depuis 
toujours pour le monde arabe pre-islamique un dieu supreme 
appele al-Lah, l’«lnnommable». 

Vers le VI I le siecle, seul I’Espagne musulmane resiste a 
I’influence chretienne. Pour combattre I’influence de I’islam, 
Charlemagne cree dans les monasteres des scriptorium, des 
ateliers d’ecriture ou des moines lettres vont elaborer une 
calligraphie chretienne tout aussi eblouissante que celle 
revelee par les ecrits arabes. 

Nous devons aux Chretiens byzantins les premieres 
representations de Jesus en icones. Cette querelle des images 
divisera le monde chretien pendant plusieurs siecles. La 
question fut tranchee au Concile de Nicee en 787 : «N’est plus 
idolatre celui qui venere les icones du Christ, de la Vierge, des 
Anges et des Saints». Le Concile accepta done ainsi I’influence 
visuelle greco-byzantine au detriment de la mission salvatrice 
et de la primaute de la Parole divine sur I’image telles 
qu’edictees par Moi'se dans le Judai'sme. 



Pourse distinguer du Coran musulman, les moines introduiront 
des images pieuses sous formes d’enluminures pour illustrer 
les textes bibliques. Les enlumineurs, artistes de genie, 
esquissaient des chefs d’oeuvre a I’aide de poingon, de plumes 
d’oie, d’encre, de compas, de regies et d’equerre. Leurs 
travaux se distinguaient par I’execution de lettrines en feuilles 
d’or. 

Or, il faut bien se rappeler que la fabuleuse symbolique de I’or- 
lumiere traverse toutes les epoques et civilisation. Cette 
«lumiere minerale» (Inde) appelee «chair des Dieux» (Egypte), 
associe a I’immortalite et la connaissance (Chine) sera done au 
coeur de la representation de Dieu, de Allah, de Bouddha sans 
compter les dieux azteques et Incas de I’Amerique 
precolombienne. L’eclat des lettres dores dans les manuscrits 
vediques, bouddhistes, musulmans, hebrai'ques et Chretiens 
reflete 1’illumination de la Parole supreme. 

Le pouvoir de seduction du manuscrit enlumine fut rapidement 
recupere par les souverains, les princes du sang, grands 
seigneurs et autres membres influents des cours royales. Les 
manuscrits de luxe connurent une croissance phenomenale. 
L’art du livre suscita un engouement certain dans la nouvelle 
bourgeoisie. C’est a qui, du gentilhomme au marchand 
prospere, reviendrait la palme de I’elegance courtoise et du bon 
gout. Le manuscrit mondain, plus regarde que lu, 
somptueusement decore de blasons, d’emblemes heraldiques 
et devises, devint I’un des attributs essentiels de la puissance 
et de la fortune, bref de ceux qui recherchent avec 
complaisance le reflet de leur personnalite et des valeurs qu’ils 
incarnent. 

Or ces attributs de puissance ne pouvaient passe inapergu. 

C’est ainsi qu’un certain Vladimir 1 er , seduit par la culture de 
I’Eglise orientale, christianisa, en 998, toute la Russie. Par la 
suite, la Russie assuma la succession spirituelle de Byzance 



conquise par les Turcs musulmans et Moscou hebergea les 
maitres de I’iconographie byzantin au point ou Ton appela la 
ville «la troisieme Rome». 

Si trop souvent, nous oublions que Jesus etait aussi 
thaumaturge, un guerisseur et que cette qualite lui a valu 
tellement de reconnaissance qu’il fit accourir les foules a sa 
rencontre, I’Eglise, elle, ne I’a pas oublie. Afin de faciliter la 
devotion, I’Eglise commanda aux artistes des representations 
de saints guerisseurs devant lesquels le peuple pourrait 
s’agenouiller et demander faveurs divines. Pour tous les maux 
et tous les malheurs, I’Eglise mis un saint ou une sainte a qui 
Ton pouvait s’adresser, copie conforme du role devolue 
anterieurement aux idoles paiennes. Telle etait alors la fonction 
sociale de I’art. 

En decidant de construire le Vatican et la basilique Saint-Pierre, 
le pape Jules II trahissait son desir de recuperer pour la 
chretiente le mythe romain plus prestigieux, celui de Rome ville 
universelle pour la rebaptise, ville eternelle. Bien plus, il 
s’agissait de recuperer tout I’heritage des mythes antiques pour 
les integrer dans les nouveaux heros de I’eglise chretienne. 
Pour la premiere fois dans I’histoire de I’humanite, un prelat de 
I’Eglise demande a un artiste (Michel-Ange) de poser un acte 
de demiurgie soit celui de refaire I’oeuvre de la creation, de la 
representer. Or, cette demarche est fondamentale car elle 
implique que I’artiste est le depositaire du vrai pouvoir de Dieu, 
celui du pouvoir sacre de la creation et que le pape n’est que le 
gardien de I’oeuvre sacre de I’artiste. Maintenant depositaire du 
pouvoir supreme, I’artiste devient-il jaloux du createur au point 
de s’identifier a lui ? Le Dieu peint dans la chapelle Sixtine est- 
il Michel-Ange lui-meme ? S’est-il mis en scene comme son 
contemporain le peintre Durer qui s’est represente lui-meme 
dans la pose du Christ benissant de la main droite, geste 
reserve jusqu’alors a Jesus : le Salvator Mundi. 



Tres tot, Jules II rappellera Michel-Ange a I’ordre : I’artiste est 
au service du regne de I’eglise et I’oeuvre d’art affirme les 
valeurs du pouvoir, celles qui servent a sa domination. Cette 
remise a I’ordre de I’artiste se perpetuera tout au long de 
I’histoire de I’art : a chaque fois que I’artiste tenta de creer 
I’autonomie de I’art, de creer un pouvoir ou contre-pouvoir aussi 
puissant que le politique et la religion, il fut immediatement 
recuperer ou interdit par ces derniers. 

Cette alliance entre le pape Jules II et Michel-Ange cree ce que 
Milan Kundera, dans son roman L’lmmortalite, appellera 
«l’imagologie», c’est a dire la creation d’un systeme d’ideaux 
qui influence nos comportements, nos opinions politiques, notre 
foi religieuse et nos gouts esthetiques. Des maintenant, penser 
a Dieu et il est fort probable que I’image qui vous vient en tete 
est celle du vieillard a la barbe blanche tel qu’imagine par 
Michel-Ange. D’ailleurs cette alliance entre ideologie et 
imagologie en 1506 pour la reconstruction du Vatican est a 
I’image des collusions entre les compagnies de publicites 
actuelles, des cabinets de relations publiques et nos homme 
d’Etat. En quelques siecles, tous les personnages bibliques, 
tous les evenements historiques furent represents par les 
artistes et marquerent la disparition du naturalisme identifie au 
paganisme comme source d’inspiration. 

L’imagologie chretienne ne sert plus uniquement 
I’evangelisation mais devient un instrument de propagande 
etatique depuis que I’Eglise est investie d’un pouvoir politique. 
Ce dernier point est une veritable trahison du message 
christique et son refus de tout pouvoir. Le Nouveau Testament 
nous enseigne en effet que pendant sa retraite au desert, Satan 
en profita pour offrir a Jesus de regner sur tous les royaumes 
de la terre ; tentation qu’il s’empressa de rejeter. Non 
seulement, I’Eglise, elle, va accepter mais va aller jusqu’a 
fonder un royaume, le Vatican, et corruption totale de I’image 
de Jesus comme anti-pouvoir, attester la legitimite du pape 



comme chef d’Etat, I’influence de Mahomet sur la chretiente ne 
peut pas etre plus consequente. Le pape, chef des Chretiens, 
imite le prophete arabe comme chef politique du monde 
musulman. 

Mahomet et I’lslam 

La peninsule arabique, la plus grande peninsule au monde, 
appelee aussi «l’Arabie heureuse» est une terre de contrastes. 
Le noyau arabe initial viendrait d’un croisement entre les 
montagnards du sud yemenite, des Bedouins mediterraneens 
du nord et les tribus aryennes vediques de I’lnde. De ce «choc 
des civilisations)) nattront les caravaniers, tribus nomades 
immensement riches, commergant et regnant sur les 
principales routes de communication du monde antique dues a 
leurs positions geographiques et strategiques a la croisee des 
civilisations. On y retrouve aussi, a la jonction des differents 
carrefours routiers avec les fleuves, les premieres civilisations 
sedentaires. 

Nomades et sedentaires restent cependant reunis par leur tribu 
d’origine formant de petits royaumes groupes autour d’oasis ou 
de stations portuaires car le commerce maritime y est fort 
developpe. Le clan, la famille est le concept de base qui regit 
tous ces regroupements humains. L’esprit tribal se developpe 
par la suite en reunissant toutes les families qui descendent 
d’un meme ancetre : le «sayyid». L’hostilite entre tribus est 
permanente au rythme des lois tribales de la vendetta et de la 
razzia pour tous ceux qui ne respectent leur code d’honneur. 

L’unite politique y est absente mais compensee par une forte 
identite clanique ou toute personne etrangere est a priori 
considere comme ennemi sauf pour des raisons passageres 
d’interet economique. Les arabes pre-islamiques ne croyaient 
pas a une vie apres la mort. S’ils adoraient des idoles, c’etaient 
pour des raisons toutes materielles, richesse, abondance, en 



vue d’un bien-etre strictement terrestre. Les magiciens, les 
sorciers, les devins et surtout les poetes-voyants, sorte de 
prophete d’inspiration chamaniste, proliferaient. Chaque tribu 
avait son voyant, un narrateur des hauts faits de la tribu, 
gardien de son histoire et des traditions et qui par ses 
invectives haranguait I’ennemi. 

Puis vint Mahomet qui comme Moise pour les Juifs, unira les 
differentes tribus arabes en une entite politique puissante et 
theocratique et, comme Jesus pour les Chretiens, chassera les 
intrus du temple arabe ou se trouve la Ka ba, «la pierre noire», 
inseree dans une construction carree erigee par Abraham, 
I’ancetre commun des arabes, des juifs et des Chretiens. 

Le prophete Mahomet (Muhammad SAWS), comme Moise et 
Jesus, a su utiliser les evenements historiques pour faire 
triompher son message religieux et changer radicalement le 
cours meme de I’Histoire. Ne a la Mecque entre 567 et 572, 
Mahomet regut les premieres Revelations lors de ses sejours 
dans le desert vers I’age de 40 ans. La mission prophetique de 
Mahomet fut declenchee a la suite de plusieurs experiences 
extatiques, principalement I’apparition de I’Ange Gabriel qui lui 
dicta sa future carriere. 

En proclamant « II n’y a d’autre Dieu que Dieu ! », Mahomet 
n’envisageait pas la fondation d’une nouvelle religion. (Dieu, 
Yahve et Allah designe tous la meme entite unique). II voulait 
simplement ramener son peuple a la veneration de Allah qu’il 
connaissait deja comme Createur du ciel et de la terre. 
L’opposition ne tarde pas a se manifester. Reconnaitre la 
suprematie de Dieu sur les autres idoles conferait au Prophete 
la reconnaissance d’une suprematie egalement politique. De 
plus, on lui reprochait I’absence de miracle et d’un « livre saint 
que nous puissions lire ». Pour faire taire ses denigreurs, 
Mahomet proclama le Coran, qu’il a regu des mains d’Allah, 
livre saint de la religion de I’islam. 



Comme pour le judaisme et le christianisme, I’lslam se voudra 
une volonte d’assimiler et d’integrer les scenarios mythico- 
rituels ancestraux dans une nouvelle synthese religieuse 
monotheiste. 

A ses debuts I’islam reconnatt I’interdependance des religions 
bibliques. Plus d’une fois, il a ete revele a Mahomet qu’il n’etait 
pas venu fonder une religion nouvelle mais restaurer et 
propager en langue arabe la religion d’Abraham, de Moi'se et 
de Jesus. 

« Rien ne t’es dis, Muhammad, qui n’ait ete dit aux Apotres qui font 
precede ». (Coran, XLI, 43) 

« Sur les pas d’autres prophetes, nous avons envoye Jesus, fils de Marie, 
pour confirmer le Pentateuque (Torah) ; Nous lui avons donne I’Evangile, 
qui contient aussi la direction et I’avertissement pour ceux qui craignent 
Dieu » (Coran V, 50) (Pentateuque = la torah, la loi du Judaisme) 

« Certes, le Messie Jesus, fils de Marie est I’Apotre de Dieu et Sa Parole 
qu’il a mise en Marie. IL est un Esprit provenant de Lui, Croyez done en 
Dieu et en Ses Apotres » Coran, IV, 169) 

« Dieu a institue une religion qu’lL avait etablie pour Noe. C’est celle que 
nous t’avons revelee et que nous avons etabli pour Abraham, pour Moi'se 
et pour Jesus en leur disant : Soyez fideles en religion et ne vous divisez 
pas en sectes ». (Coran XLII, 11). 

L’islam indique done parfaitement la filiation qu’il faut etablir 
entre les trois religions bibliques. Mais il s’agit d’une filiation 
hierarchisee ou la Bible et le Nouveau testament sont en 
quelque sorte la preface a I’ultime Revelation qu’est I’islam Le 
monotheisme de I’islam complete le christianisme en insistant 
sur I’universalite de Dieu et non pas sur le dieu jaloux et exclusif 
des Juifs afin de preserver la race elue et la Terre Promise. Tout 
comme le christianisme, Dieu y est clement et misericordieux 
pour les croyants mais Allah sait se montrer impitoyable 



comme le Yahve des Juifs contre les infideles. L’islam affirme la 
mission de Jesus et le caractere inspire du Nouveau 
Testament. Mahomet regoit la revelation de I’Ange Gabriel. II 
partage entierement les croyances chretiennes sur I’immortalite 
de fame, sur le Jugement dernier, la resurrection des morts et 
I’existence du Paradis et de I’enfer. 

Non seulement, le Coran est d’origine judeo-chretienne mais il 
renferme en son sein I’influence de toutes les grandes 
traditions religieuses de I’Antiquite qui ont traverse les siecles a 
travers I’lnde, la Mesopotamie, la Perse, I’Egypte, la Syrie- 
Palestine, la Judee, Israel et bien sur la Grece et ses textes 
philosophiques dont ils furent les gardiens, traducteurs et 
depositaires pendant des siecles 

Par contre, Mahomet recuse le Christ comme Fils de Dieu. 
Pour I’lslam, Jesus est un apotre, un prophete, encore plus 
c’est toute la trinite chretienne qui est niee par la pure unicite de 
Dieu. Ce trait fondamental de I’islam vient du nestorianisme, 
une heresie chretienne tres repandu en Arabie et en Perse qui 
affirme que Jesus est un homme et pas un dieu. Ainsi se 
dessine le portrait d’un Mahomet dissident chretien comme fut 
Jesus dissident juif, tous les deux fondateurs d’une nouvelle 
religion reformatrice. Entoure de fideles, le prophete precise les 
regies du culte (prieres, jeunes, aumones, pelerinage) et 
precede a I’unification des tribus en societe theocratique. 

Mais surtout Mahomet veut mettre fin au fouillis theologique qui 
divisent les Arabes, responsable de leur faiblesse politique. 
L’unicite de Allah doit se refleter dans I’unicite de la nation 
arabe a I’image des Hebreux reuni et solidaire envers Yahve. 

II est le dernier des Prophetes, le septieme apres Adam, Noe, 
Abraham, Moi'se, David et Jesus, done I’Ultime choisi pour 
rappeler universellement et definitivement la Loi de Dieu. Les 
exegetes islamiques, en effet, ne cessent de citer I’evangile 



selon Saint-Jean (16, 7-14) ou Jesus annonce la venue d’un 
autre prophete, le Paraclet, du grec Parakletos, ce qui signifie 
« digne de louanges». Auparavant, Zarathoustra annonga dans 
le Zend-Avesta lui aussi la venue d’un «iconoclaste» qui 
s’appellera «digne de louange». Les textes vediques encore 
plus ancien, ne sont pas en reste et predisent I’arrivee d’un 
sage venu du desert appele le «digne de louanges». Or «digne 
de louages» se traduit en arabe par «Muhammad» en frangais 
Mahomet, le nom du prophete. 

A cette epoque, les principales villes de la region arabique sont 
de veritables carrefours commerciales et culturelles. On y 
retrouve des gens de toutes les ethnies traversees par les 
grandioses routes commerciales. La Mecque etait une 
immense metropole commerciale et certains scribes de 
I’epoque la decrivent comme la plus grande ville de I’Arabie et 
la plus opulente. Le passage de marchands venus des quatre 
coins du monde, qui erigeaient des statues et symboles a leurs 
dieux, exerga une forte influence sur la religion. 

Au debut de I’islam, les Arabes avaient une riche connaissance 
des etoiles fixes, et leur poesie y faisait constamment 
reference. Dans la deuxieme moitie du VII le siecle, I’influence 
des cultures avoisinantes augmenta considerablement. Selon 
certains historiens, ce savoir aurait ete herite des Akkadiens ou 
des Sumeriens. 

Les connaissances scientifiques qui avaient ete empruntees 
aux Grecs, aux Indiens et plus tardivement aux Babyloniens 
sous les Sassanides furent assimilees de fagon plutot 
syncretiste. En consequence, la reception des disciplines 
etudiees dans I’empire sassanide par les Arabes telles que 
I’astronomie, I’astrologie, les mathematiques, la geographie et 
la medecine fut largement acceleree. Rapidement des 
observations surgirent un peu partout dans les grands centres 
de I’Empire de I’lslam. Ceux de Bagdad, du Caire, de Cordoue, 



de Tolede et de Samarkand acquirent une celebrite meritee. 

Durant cette meme periode, le calife Al-Mansour (754-775) 
ordonna la traduction du Sanscrit en arabe du 
Brahmasphutasiddhanta, vaste ouvrage d’astronomie. Cette 
tache fut accomplie en 770 par Al-Fazari, I’un des derniers 
representants de I’astronomie sassanide a I’epoque islamique. 
Pendant que le processus de reception se poursuivait dans 
toute son intensity, commengait simultanement la periode 
d’assimilation. Ce fut dans ce sens que Halid Barmaki, homme 
d’Etat et grand savant du Ville siecle fit traduire en arabe 
I’Almageste de Ptolemee. Insatisfait par cette premiere 
traduction, il chargea d’autres savants d’en realiser une autre. 
II fit verifier et ameliorer par ses astronomes les donnees 
astronomiques des Tables manuelles ou faciles de Ptolemee 
qui avaient ete traduites du grec au syriaque a I’epoque de la 
premiere traduction. 

Vers la fin du IXe siecle, grace aux efforts d’AI-Battani et 
d’autres savants syriens de I’astronomie islamique, certains 
parametres furent neanmoins soumis a des modifications en 
raison des nouvelles donnees acquises lors des observations. 
Les mathematiques furent ameliorees ; notamment en 
trigonometrie rectiligne et spherique. Les theories antiques 
furent revisees, plusieurs erreurs de Ptolemee furent relevees 
et les tables grecques corrigees. A leur actif figurent la 
reconnaissance du mouvement de I’apogee du soleil, 
revaluation de I’obliquite de I’ecliptique et sa diminution 
progressive, I’estimation tres precise de la duree de I’annee. 
Les savants musulmans constaterent les irregularites de la plus 
grande latitude de la lune et decouvrirent une troisieme 
inegalite lunaire, connue sous le nom de variation. Ms 
signalerent les taches du soleil; etudierent les eclipses, les 
apparitions de cometes et autres phenomenes celestes; mirent 
en question I’immobilite de la terre et furent les precurseurs 
lointains de Copernic et de Kepler. 



A noter que dans le monde arabe, I’astrologie et I’astronomie 
formaient souvent une seule discipline dont I’objectif etait de 
repondre aux deux questions suivantes : Comment peut-on 
definir le mouvement du soleil, de la lune et des etoiles ? 
Quelles fonctions ont ces mouvements ? 

La reponse a ces questions repondait pour les musulmans a 
une demande tres precise : la determination des heures des 
cinq prieres quotidiennes definies en fonction de la longueur de 
1’ombre du jour et de la direction de la Mecque, siege de la 
Kaaba, edifice cubique ou est enchassee la «pierre noire» vers 
laquelle doivent se tourner et se prosterner tous les musulmans 
peu importe leur lieu geographique sur le globe. Seuls 
I’astronomie et les mathematiques principalement la 
trigonometrie permirent de resoudre I’enigme. Comme on le 
remarque, c’est I’aspect astronomique, approche plus 
rationnelle, pres de la science qui domine. 

Cependant I’aspect astrologique, approche plus intuitive, pres 
du mythe et de la tradition connut lui aussi un essor 
considerable. Tandis que les penseurs vediques et bouddhistes 
mettaient en evidence la relation corps/ame-cosmos/esprit, des 
philosophes arabes eux entreprirent d’etablir les 
correspondances entre le corps, les cieux et la nature. 

Les astres et les etoiles font partie de I’univers familier de 
I’homme. Ne pouvant atteindre physiquement le cosmos, 
I’homme s’y projette symboliquement pour etendre le territoire 
de son royaume. Le ciel se peuple d’apparences humaines et 
animales. Les constellations d’etoiles deviennent signes du 
zodiaque avec son bestiaire de taureau, belier, poisson, lion, 
scorpion et tressent un reseau de correspondances avec le 
corps humain divise en douze parties reliees aux signes 
astrologiques. Chaque membre et organe trouvent son 
homologue dans les cieux. Ainsi le belier gouverne la tete et le 
visage de I’homme, taureau, le cou, la gorge ; Gemeaux, les 



epaules, les bras, les mains ; Cancer, la poitrine, les cotes et 
les poumons ; Lion, I’estomac, le coeur, et le dos ; Vierge, le 
ventre et les entrailles ; Balance, le bas ventre sous les 
hanches, les aines, le nombril ; Scorpion, les organes sexuels, 
la vessie, I’uterus ; Sagittaire, les cuisses ; Capricorne, les 
genoux ; Verseau, les jambes jusqu’aux talons et finalement, 
Poisson, les pieds. (Frangoise Loux, Le corps dans la societe 
traditionnelle, p.48) 

Le respect du corps et de ses organes etaient profondement 
enracine chez les societes traditionnelles. Tout un rituel de la 
vie s’accomplissait autour de lui. Le mouvement des astres, la 
position des planetes principalement I’influence de la lune, 
rythment les interventions medicinales et les therapies 
anciennes. Le cosmos penetre meme au plus intime du corps 
de la femme, I’influence des planetes sur le gestation se 
presentait ainsi : « Pendant le premier mois, Saturne domine la 
conception de I’embryon. Jupiter prend sa place dans le 
second, fait la chair et les membres. Au troisieme mois, Mars 
avec sa chaleur, separe les membres les uns des autres et 
dispose la tete, les bras et les jambes. Le Soleil dominant au 
quatrieme mois, cree le coeur et donne le mouvement a I’ame 
sensible. Au cinquieme mois, Venus forme les oreilles, le nez, 
le penis et testicules chez les males, seins et vulve chez les 
femelles, raffermit les os et vertebres et forme les doigts de 
mains et de pieds. Pendant le sixieme mois, sous I’influence de 
Mercure se forment les organes de la voix et de la vue, les 
cheveux et ongles commencent a croTtre. En sept, la lune 
remplit d’eau tous les vides de la chair donnant la nourriture qui 
lui est necessaire. Au huitieme mois et neuvieme mois, retour 
dans I’ordre de Saturne qui refroidit et Jupiter qui rechauffe en 
alternance le foetus pour mieux I’acclimater a sa nouvelle vie. 
(Frangoise Loux, Le corps dans la societe traditionnelle, p.51) 

Cette vision arabe preislamique du corps/nature vient 
completer celle des yogis hindous ou I’energie vitale est 



diffusee via des centres d’energie ou shakras, repartis sur 
I’integralite du corps et qui sont relies a divers pouvoirs 
cosmiques. C’est par I’energie vitale irradiant son corps que 
I’homme prend conscience de la Vie Universelle. Le renier c’est 
aussi renier I’esprit et I’ame qui habite la nature terrestre. Nous 
vivons done dans un tissu de theophanies, de signes et 
d’informations que I’esprit analyse, I’homme en ce sens est un 
pontifex, un constructeur de pont entre la realite interieure et 
exterieure. 

“Le corps est semblable a la terre, ses os sont des montagnes, sa moelle 
des mines, I’abdomen est comme la mer, les intestins comme des fleuves, 
les veines sont des rivieres, la chair est comme la poussiere et la boue. 
Les poils du corps sont comme des plantes, les lieux ou ils poussent sont 
semblables a un sol fertile et ceux sur lesquels rien ne pousse a une terre 
saline. De son visage a ses pieds, le corps est une ville peuplee, son dos 
en est la region deserte, le devant est Test, son dos I’ouest, sa droite le 
sud et sa gauche le nord. Son souffle est comme le vent, ses mots sont le 
tonnerre, ses cris des eclairs. Son rire est comme la lumiere du midi, ses 
pleurs comme la pluie, sa tristesse est pareille a I’obscurite de la nuit et 
son sommeil a la mort, tout comme sa vigilance est semblable a la vie. 
Les jours de son enfance sont le printemps, (suit) I’ete, la maturite en est 
I’automne, et la vieillesse est comme I’hiver. Ses mouvements et ses 
actes sont pareils aux mouvements des etoiles et a leurs rotations. Sa 
naissance et sa presence sont comme des constellations naissantes, et 
sa mort et son absence sont semblables a leur coucher”. (S.H. Nasr, 
Introduction to Islamic Cosmological Doctrines, 1948, p. 1 0 1-102) 

La Mecque devint au fil des ans, le veritable theatre des 
religions antiques d’inspiration indienne, mesopotamienne, 
egyptienne, iranienne, juive et celle plus recente comme le 
christianisme, le gnosticisme et le manicheisme. Sans compter, 
les innombrables sectes de toutes sortes, representant des 
ethnies aussi diverses que les Garamantes de Lybie, les Goths 
du Nord, les aryens indiens, les Coptes abyssins, les Nubiens 
du Haut Nil, les Huns d’Asie. Circulaient alors dans toute la 
peninsule arabique et le Croisant fertile des ecrits gnostiques, 
des gloses et homelies autant de textes esoteriques traduits en 
arabe provenant de manuscrits persans, grecs, pheniciens, 



etc., surtout, il y avait ce livre sacre entre tous, la TaNaKh, nom 
hebreux de la Bible juive avec leur religion bien codifiee qui 
venait mettre un peu d’ordre dans ce fouillis polytheiste. Mais 
surtout, les Juifs etaient les maTtres du commerce mecquois et 
cette puissante colonie de marchands imposait une hegemonie 
telle que plusieurs arabes se convertissaient au judaisme car 
les Juifs etaient d’excellents conteurs et interpretes des recits 
bibliques. 

Impressionne par le savoir des Juifs et leur longue tradition, 
Mahomet tente de les convaincre de se joindre a I’islam, de 
revenir a la religion d’Abraham dont il revendique la filiation via 
Ismael, «geniteur biblique» de la lignee arabe. Abraham, pere 
a la fois d’lsmael et d’lsaac est I’ancetre commun des Juifs et 
des Arabes. Pour Mahomet, les deux religions du livre, le 
judaisme et le christianisme, n’ont su conserver leur purete 
originelle; c’est pourquoi Dieu a envoye son dernier messager, 
un arabe car I’islam est destine a succeder au christianisme 
comme celui-ci a succede au judaisme. Dorenavant la Bible 
doit etre sauve de ces gens indignes du message divin. Le 
Coran entreprend done une restauration du texte ou il est 
proclame qu’Abraham est le premier prophete soumis a 
I’autorite divine, suivra Moise, Jacob, Marie, Joseph eux 
soumis comme Jesus au Dieu unique. Soumis en arabe se dit 
“musulman”, par ce «jeu de mot genial» Mahomet vient 
d’islamise tous les personnages de la Bible et du Nouveau 
Testament dans le Coran, mais plus primordiale pour la suite 
des choses, I’ancienne Alliance entre Dieu et son peuple elu ne 
tient plus. (Sibony, 2004) De plus, il s’agit d’un monotheisme 
«pur» ou seul Dieu regne sur les hommes. Allah n’a pas un fils 
comme le Dieu de Jesus car tous les hommes sont fils d’Allah 
: une nouvelle alliance est proclamee. 

Les trois tribus juives de Medine refusent de se joindre malgre 
les tentatives de Mahomet qui leur promettait le respect des 
traditions rituelles s’ils le reconnaissait comme prophete. Les 



Juifs refusent de reconnaitre qu’un chef arabe puisse etre un 
envoye de Dieu. La rupture eut lieu en fevrier 624. Ce rejet des 
Juifs sonne aux oreilles de Mahomet comme une immense 
trahison. 

Le prophete regut alors de nouvelles revelations enjoignant les 
musulmans a se tourner, pour leurs prieres, non plus en 
direction de Jerusalem mais vers La Mecque ou est le Temple 
batie par Abraham et son fils Ismael done plus vieux 
historiquement que le Temple de Jerusalem. Dans la sourate 
XIV du Coran intitule Abraham, il est ecrit qu’un prophete issu 
de peuple de La Mecque doit venir purifier la Maison sacree 
des cultes paiens. Imitant les zelotes juifs et les moines 
Chretiens, Mahomet ordonne la guerre sainte (« La religion qui 
gagne les guerres conquiert les ames ») contre tous les 
infideles, les insoumis et leurs idoles. Pour se proteger des 
persecutions, Mahomet entreprit I’Hegire et la conquete de La 
Mecque. 

Perpetuant la jalousie du dieu assyrien Assour qui voulait que 
son autorite soit reconnu de tous et Marduk, dieu babylonien 
voulant que les desobeissants soient aneantis, imites ensuite 
par le Yahve des Juifs, dieu cruel qui ordonne a Josue de vouer 
a I’interdit les ennemis, Mahomet, dans la sourate du repentir 
(9), ordonne que tous les infideles soient passes par I’epee et 
voues eux aussi a I’interdit. 

« Apres que les mois sacres se seront ecoules, tuez les 
Infideles, ou qu’ils soient ! Prenez-les ! Assiegez-les ! Dressez 
pour eux des embuscades ! » (verset 5) 

Un peu plus loin dans la meme sourate du repentir, Mahomet 
reprend mot pour mot la meme menace de Yahve envers le 
peuple hebreux s’il s’ecarte de lui : 

« Si vous ne marchez pas au combat, Allah vous chatiera d’un 



chatiment douloureux; il vous remplacera par un autre peuple, 
et vous ne saurez lui nuire en aucune maniere. Allah est tout 
puissant. » (sourate 9, verset 39) 

Depuis la Mesopotamie, se perpetue done une enfilade de 
dieux impitoyables qui veulent gouverner le monde en instituant 
une religion de la Terreur soutenue par des prophetes, des 
rabbins, des pretes, des imams, des fideles guerriers et 
barbares. Tous les monotheismes et leur theocratie sont 
d’essence totalitaire. 

L’origine ancestrale arabe du Temple de La Mecque aboutit 
done a une theologie du plus «vrai» de tous les monotheismes. 
L’intention divine est des lors clarifiee : Mahomet est choisi afin 
de retablir la verite de la revelation laquelle proclame la 
soumission de tous a Allah. II est le dernier des Prophetes 
depuis Abraham, que I’Ultime a choisi pour rappeler 
universellement et definitivement la Loi de Dieu. Le Coran 
renferme done la verite ultime du Pacte propagee par I’lslam, 
religion immuable. Comme pour le judaisme et le christianisme, 
I’islam s’enlise dans le dogme. 

Le cycle musulman des massacres et des genocides ou « le 
sang coulait comme des fleuves » comprend trois grandes 
conquetes, celle de I’Arabie, la conquete de la Mesopotamie 
(Irak) et celle de la Syrie-Palestine avec comme point d’orgue 
la prise de Medine et de La Mecque, la prise de Bagdad et 
Damas et la prise de Jerusalem. 

II est indeniable que «celui qui a beaucoup ecoute» ait subi 
I’influence autant du mazdeisme, du manicheisme que du 
judaisme et du christianisme. Des centaines de dieux et leurs 
disciples defilent au gre des caravanes qui dont bien sur le 
diable qui accompagne toujours les zoroastriens persans. Le 
Coran devient contamine par des concepts qui lui etait etranger 
auparavant. Ainsi en est-il du Diable. D’ailleurs, le Coran decrit 



le Diable non pas comme le serviteur du Createur dans le 
judai'sme mais comme son ennemi jure comme chez les 
Iraniens, les Juifs esseniens et les Chretiens. En identifiant le 
Diable aux anciens dieux idolatres des tribus, Mahomet 
accomplit un geste politique d’unification tribale avec 
exactement le meme cheminement que Zarathoustra 
auparavant en creant le Diable unique et son corollaire le Dieu 
unique. L’Enfer apparait aussi dans le Coran dans toute sa 
«modernite» chretienne; le lieu terrible des damnes. 

Les musulmans croient que la cause fondamentale du Mai est 
la pretention de I’etre a la liberte. «Qui n’abdique son 
individuality au benefice d’Allah est un «enfle», un orgueilleux 
et la proie de Satan. » Or ce point est crucial pour comprendre 
que pour Mahomet, le Diable est essentiel a I’edification d’un 
pouvoir central, pour ne pas dire total. L’homme qui n’est pas 
soumis a Allah a choisi le Diable. Incapable d’assumer sa 
liberte, consequence de la faute, le fidele a besoin d’etre dirige, 
d’ou I’importance du droit dans le Coran; tout le religieux 
devient juridique et le theologien, juriste. 

Comme pour les theocraties anterieures, mesopotamiennes, 
egyptiennes et iraniennes, I’ordre musulman reposait sur le 
renoncement de la liberte du croyant au profit de I’obeissance 
aux «Cinq piliers de la foi» : la profession de la foi, les prieres 
rituelles, I’aumone et I’hospitalite, le jeune du Ramadan, le 
pelerinage a La Mecque. 

L’islam interdit la representation figuree parce que le monde est 
le lieu du sejour transitoire de I’homme, lieu ephemere duquel 
le fidele doit se detacher. Se mefiant des charmes trompeurs de 
la representation, le musulman developpa une hostility envers 
les images. Comme les premiers Chretiens auparavant, ils 
entreprirent de detruire les images idolatres, de gratter les 
visages des peintures anciennes et defigurer les tetes des 
sculptures pai'ennes. Non seulement representer Allah est un 



acte idolatre mais I’artiste qui represente un etre vivant commet 
un peche d’orgueil en se pretendant I’egal d’Allah, le grand 
musawwir (modeleur) I’unique createur de formes. L’interdiction 
des images figuratives est aussi une maniere pour I’lslam 
naissant de se distinguer des influences byzantines et 
chretiennes. C’est ainsi que 15 siecles avant I’Occident, le 
monde arabe optera pour la geometrie et I’abstraction des 
formes et de la couleur. 

Ce choix demontre, entre autre, que les connaissances 
scientifiques du monde arabe dans des domaines comme 
I’optique des schemas geometriques et le role capital des 
couleurs dans la composition picturale sont sur bien des points 
beaucoup plus avances que celles de I’Occident chretien. 

Aparte : Selon plusieurs exegetes musulmans, I’ame humaine 
parcoure une echelle chromatique du noir, son etat le plus 
degrade, jusqu’au blanc, la purete supreme. Le soufi Nam al- 
Din Kubra (1145-1221) enseignait que I’univers est fait de sept 
niveaux, chacun d’eux ayant sa couleur specifique : 
Intelligence (blanc), Esprit (jaune), Arne (vert), Nature (rouge), 
Matiere (gris cendre), Image (vert fonce), Corps physique 
(noir). Au niveau terrestre, les sentiments humains se declinent 
comme suit : jaune pour la Foi, bleu fonce pour la 
Bienfaisance, le vert a la Tranquilite, le bleu clair a la Certitude, 
le rouge a la Gnose, le noir a I’Amour passionne et a 
I’Aveuglement. II n’existe aucun code commun pour tout le 
monde musulman. Bien sur, plusieurs palettes de couleurs 
different selon des particularismes regionaux ou historiques. 
Ainsi dans certaines parties du Moyen-Orient et de I’Espagne 
musulmane, la couleur du deuil etait le blanc, ailleurs le noir. 
(Robert Irwin, Le monde islamique, Editions Flammarion, Paris, 
1997, p.196-201) 

Le developpement artistiques des motifs abstraits decorant les 
fagades des batiments ou les surfaces carrelees des planchers 



et des murs, le rythme etudiee des rotations, repetitions des 
formes agencees aux reflets chromatiques confirment 
I’existence d’une pensee mystique cherchant a contempler les 
schemas naturellement harmonieux tels que reveles par 
I’astronomie d’un univers divinement harmonieux. Inspires par 
Pythagore, le monde arabe comprit bien avant I’heure la 
correlation mystique entre geometrie et musique. L’harmonie 
geometrique des astres est «la musique des spheres» enfin 
contemplee dans I’art pictural. Allah est bel et bien une 
abstraction qui se contemple. 

Contrairement aux Israelites divises et dispersee dans la 
diaspora, Mahomet a reussi a fonder un Etat theocratique 
monotheiste unifie sur un immense territoire; un evenement 
incomparable dans I’histoire des religions et de I’histoire 
universelle. Ce qui fera dire a Napoleon ne cachant pas son 
admiration : «ce qui est superieur en Mahomet, c’est qu’en dix 
ans il a conquis la moitie du globe tandis qu’il a fallu trois cents 
ans au christianisme pour s’etablir. » Le genie politique de 
Mahomet lui a permis de creer une communaute religieuse, 
politique et juridique : la nation arabe, tout en permettant 
I’expansion du culte musulman au dela des frontieres ethniques 
et raciales. D’abord modelee sur la realite de la tribu arabe, 
cette communaute, «oumma» en arabe, fut rapidement amener 
a former une nation-ethnie puis la vocation universaliste de 
I’islam transcenda les frontieres ethniques, nationales et 
geographiques pour former des Etats-Mosquees : la theocratie 
musulmane. 

Les heures interminables des voyages a dos de chameau dans 
le desert propices a la reflexion lui ont permis de comprendre 
que tous les grands empires de la region evoluent vers le 
monotheisme par necessity, par pragmatisme politique. 
Mahomet fut un chef guerrier soumis au projet de Allah de 
conquete des ames, c’est le Moi'se musulman fondateur de 
I’islam et le Josue arabe conquerant de la Bible. Le chef 



supreme qui mene une «guerre sainte» au nom de la foi est a 
I’origine une initiative hebraique personnifiee par le «Yahve, 
dieu des armees.» Les actes guerriers du Djihad, les actions 
politiques, les conseils juridiques de Mahomet sont des gestes 
et des paroles inspirees d’Allah lui-meme puisque le Coran est 
la retranscription fidele de la Parole de Allah au prophete 
Mahomet, le «Commandeur des croyants. » 

Comme Alexandre le grand, Mahomet se sent investi par dieu 
d’une mission de conquete universelle. C’est lui qui enseigna 
aux tribus arabes I’art de la guerre greco-romaine en rangs 
serres (Coran, 61,4) qui permirent a Alexandre et Cesar de 
regner sur un empire fabuleux. De plus I’association de I’Eglise 
chretienne accouplee a un Etat tres puissant comme I’Empire 
romain servit de modele politique a I’islam naissant. 

A la mort du prophete, en 632, le Coran n’existe pas sous forme 
de livre. Transmis oralement, il compte autant de versions que 
de compagnons du Prophete ayant appris le texte par coeur - 
le mot qur’am pour Coran signifie precisement «recitation 
orale». Comme pour le Christ, ce sont done des hommes qui 
ont peu ou pas du tout connu le Prophete qui redigeront la 
premiere version ecrite. 

A partir de fragments graves sur des objets heteroclites, le texte 
primitif du Coran est constitue par le secretaire de Mahomet. 
Vingt-cinq ans apres la mort de Mahomet, le calife Uthman de 
la lignee des Omeyades, premiere dynastie de I’empire 
musulman (660-750), en fait une copie appelee “la Vulgate”. Le 
calife Abu Bakr, heritier conteste et accuse de favoriser les 
interets de son clan des grands marchands caravaniers de La 
Mecque, depuis toujours hostiles a Mahomet et convertis a sa 
cause sur le tard et par interet strategique, reussit a reprendre 
le pouvoir au detriment de la famille de Mahomet, contre la 
maison du Prophete principalement contre son gendre AN. 
S’ensuit un geste irremediable lorsque les califes mecquois 



s’autoproclamerent «Commandeur des croyants» et 
detruisirent les textes primitifs et tous les originaux pour ne 
garder que la Vulgate, la copie. (Seddik, 2004) Plusieurs 
accuserent le califat d’avoir confisquer I’heritage de la famille 
du Prophete, d’avoir reecrit un Coran et commande une 
nouvelle biographie (Sira) du Prophete. 

II s’agit d’un geste politique, le calife, nouveau Commandeur 
des croyants s’assurant d’un dogme spirituel unique sur lequel 
repose son autorite politique au detriment des secessionnistes 
qui reclamaient une election. En effet, le calife doit faire face 
aux Kharijites, les secessionnistes qui consideraient que seule 
la Communaute avait le droit d’elire son Chef et aussi le 
deposer s’il etait coupable de peches graves. 

Ainsi trente ans a peine apres la mort du prophete, la theologie 
musulmane se divise en trois courants : les sunnites, courant 
majoritaire partisan de la sunna i.e poursuite de la tradition 
selon les etudes theologiques provenant de La Mecque; les shT’ 
ites, fideles a la lignee du prophete du premier Calife Ali, 
gendre de Mahomet et finalement les malekites, ceux qui se 
conferment aux etudes provenant de Medine. Chacun des ces 
courants theologiques ont a leur tour des subdivisions 
divergentes; on comprendra que le droit islamique devint un 
entrelacs d’ecoles coraniques ou seul le theologien averti 
pouvait s’y retrouver, accroissant son pouvoir souvent 
tyrannique. 

Par la suite, le texte sera alimente par la vision des clercs et 
oulema au service du pouvoir theologico-politique du califat. 
Legitime par le droit divin, le califat devint une dictature 
theocratique et ceux qui veulent la renverser ne peuvent etre 
que des infideles au Coran. Ces divisions apporteront a leur 
tour autant d’interpretations du Coran, indispensables a la 
jurisprudence, ce qui contribuera a doter les docteurs de la 
theologie d’un pouvoir inexistant a I’epoque de Mahomet. En 



effet, le Coran ne possede pas de classe sacerdotale puisque 
le fidele s’adresse directement a Dieu, il n’a pas besoin de 
pretre. II en est autrement de la jurisprudence de la Charia, la 
loi islamique qui s’adapte aux circonstances et aux us et 
coutumes de chaque peuplade. C’est ainsi que les imam, les 
mufti, les mollah, les ayatollah creerent les conditions 
necessaires a leur pouvoir de theologiens. 

Les princes omeyades et califes abbassides qui regnerent sur 
un immense territoire de I’lndus aux Pyrenees, userent de leurs 
pouvoir et de leur richesse pour former une dictature 
musulmane corrompue a I’image de I’actuelle feodalite 
saoudienne. L’Arabie Saoudite est a I’islam ce que le Vatican 
est au christianisme : un Etat monotheisme theocratique 

«L’islam des proletaires etait revoque par ces banquiers qui I’avaient, 
auparavant, violemment combattu et dont la ferveur religieuse etait pour 
le moins tiede. Cela deplut profondement a ceux qui avaient assure son 
triomphe sur I’idolatrie. » (Mandel Khan, 2002, p.75) 

Toutes les religions furent traversees par des mouvements de 
fideles nostalgiques des origines : les Loubavitchs juifs, les 
Esseniens judeo-chretiens, les Salafistes musulmans. Encore 
aujourd’hui, les Quakers protestants, les Hassidiques juifs, les 
Pentecotistes, les Evangeliques Chretiens et Temoins de 
Jehovah perpetuent la recherches des fondements pour purifier 
leur religion des scories accumulees au cours des siecles; 
fondamentalisme qui inspira des confreries comme les freres 
musulmans et les fatwas d’Abdellah Azzam, I’imam du djihad 
moderne et theoricien du mouvement Al-Quaida. La vision 
terrifiante du Prophete voyant son peuple transformant le djiha, 
la guerre sainte contre les infideles en fitna, guerre civile entre 
musulmans se realisa. 

Trahison, nous sommes tous infames. 

Comme le Christ, Mahomet est trahi par les hommes qu’il est 



venu sauver. Or le parallele est saisissant entre ces deux 
theologies de la domination : la trahison fondamentale de Jesus 
et de Mahomet tente de se camoufler derriere un rigorisme 
ritualiste des pires fondamentalistes, ceux issus de leur «guerre 
sainte» ou dorenavant la spirituality codifiee en religion est 
alienee, subordonnee au pouvoir temporel de la politique et de 
la domination universelle. 

Vers les croisades. 

Ainsi apparurent les premieres grandes religions avec comme 
grande revelation que I’homme a une signification eternelle qui 
se perpetue au dela de la vie terrestre, apres la mort. On 
retrouve ce concept de transcendance dans la plupart des 
grandes religions comme le bouddhisme, I’hindouisme, le 
judai'sme le christianisme et I’islam. Meme si ces religions sont 
nees en des lieux et des epoques differentes, leurs 
caracteristiques sont telles que chacune formera a sa maniere 
une nouvelle sorte d’individu et de communaute. Le 
christianisme sera a I’Occident ce que le bouddhisme est a 
I’Orient et I’islam au Proche et Moyen-orient. Les religions de la 
Bible auront ete celles qui ont perpetue plus que toute autre les 
concepts politiques introduits dans le Mystere par les despotes 
mesopotamiens, iraniens et egyptiens. 

C’est ainsi que le modele monarchique des rois d’lsrael dans 
I’Ancien Testament servira a legitimer le pouvoir des rois et 
empereurs du Moyen-Age. Comme pour Zarathoustra, la 
theologie chretienne s’apergoit que la tendance au mal, les 
passions immoderees, I’emportent souvent sur le bien ; c’est 
seulement par la conquete des ames qu’elle peut aspirer a 
I’universelle. Au lieu de partager les dons de I’esprit, elle les 
imposera par la morale. 

D’ailleurs a sa defense, I’Eglise a-t-elle vraiment le choix ? II est 
primordial de comprendre le contexte historique lie aux 



evenements. L’effondrement de I’empire romain suite a 
I’invasion des barbares germains plonge I’Europe et ses 
citoyens dans un tumulte autant personnel que collectif. Entre 
le IVe et Vile siecle avant J.C., les barbares celebrent le 
triomphe de I’immoralite : cruaute envers la population, 
corruption des elites, escroqueries, prostitution generalisee, 
vols des proprietes, rapts, viols. Des bandes armees 
parcourent les contrees etablissant leurs «lois» par la 
contrainte des leur arrivee dans un village, pour aussitot, le 
piller de ses biens et I’incendier avant leur depart. C’est le 
regne sauvage du plus fort sur le plus faible. C’est le regne des 
esprits malins des Germains, des Celtes et des Slaves. 
Kobolds, trolls, elfes, gobelins enchantent I’univers spirituel 
europeen, le pauvre diable chretien a trop de concurrence pour 
exercer son influence nefaste. 

Dans ce contexte de decadence totale que I’Eglise a cherche a 
«sauver les ames» en etablissant des codes de bonnes 
conduites et une morale pour «normaliser» les moeurs. La foi 
en Christ est devenu un code de conduite coercitif, exactement 
le contraire du message de la Revelation qui conduit I’homme 
vers la liberation de tout pouvoir. Pourquoi ? Parce que de plus 
en plus, le temps a fait son oeuvre, il apparatt evident que la 
Revelation du Christ, son ideal d’amour et de liberte, est une 
utopie, son Royaume n’etant pas de ce monde. 

Le christianisme devint une morale parce que I’homme, 
visiblement est incapable d’assumer les responsabilites de sa 
liberte, et que, consequemment, il a besoin d’encadrement et, 
cet encadrement passe par I’obeissance, la soumission a la Loi 
divine. Le droit musulman, comme modele de rectitude, vint au 
secours de I’Eglise qui s’en inspirera pour creer son propre droit 
canon, le droit comme volonte de Dieu. Avec I’introduction du 
droit canon, I’Eglise devient le socle sur lequel repose 
I’organisation et I’administration d’une nouvelle societe : la 
chretiente. Mais le droit canon a besoin de poigne. Encore une 



fois, I’Eglise s’apergoit de I’enormite de son ministere et 
comprend qu’elle ne pourra reussir sans s’acoquiner avec le 
pouvoir et I’argent. 

Sous le regne de Charlemagne (742-814) appele I’Empereur 
d’Occident, I’expansion du christianisme inspiree par le Djihad 
et le retablissement des «bonnes moeurs» suit la courbe 
ascendante des conquetes du roi des Francs. La mutation 
religieuse du diable suit la meme dynamique, sa montee en 
puissance est corollaire du pouvoir politique. Dieu et diable font 
partie avec la monarchie du systeme unificateur de la 
civilisation occidentale. Les signes de la puissance du diable, 
de Satan ou de Lucifer, surtout grace a I’art pictural, sont 
accentues principalement par sa taille superieure aux autres 
demons pai'ens et par une augmentation considerable de sa 
voracite comme bete de I’Apocalypse qui se fait mangeur 
d’hommes. Mais pis encore, car cette bete est tapie dans les 
entrailles du pecheur revelant plus qu’auparavant la part 
bestiale de I’homme. (Robert Muchembled, Une histoire du 
diable, Editions du Seuil, Paris, 2000) 

De plus en plus I’Eglise tentera de re-judiacise le Nouveau 
Testament. Ce pont historique sera construit par Urbain II qui a 
preche la premiere croisade en 1105. La prise de Jerusalem 
par les musulmans provoquent un choc en Occident. II est 
inconcevable que le tombeau du Christ soit entre les mains des 
disciples de Mahomet. 

La guerre sainte entre le peuple elu juif et la oumma 
musulmane fait son entree officielle dans I’Eglise catholique 
romaine. L’Ancien Testament est rehabilite au sein de la 
chretiente et etablit la theorie du pouvoir pontificale qui lui seul 
peut delivrer I’homme du peche et de faire son salut en liberant 
Jerusalem du joug des impurs musulmans. Alors que dans 
I’Ancien Testament, Dieu voue a I’extermination et aux 
tourments ceux qui n’acceptent pas sa loi, Jesus dit au 



contraire «Je suis venu appeler non pas les justes mais les 
pecheurs » (Me 2, 17) Lorsque Jesus declare que «tes peches 
sont pardonnes», il apporte a I’homme la liberation de la faute, 
parole audacieuse qui vient clore I’Ancien Testament. Mais 
pareil audace fait peur. 

«Aussi, I’histoire temoigne-t-elle que de generation en generation, existe 
une classe sociale hautement respectee (les pretres) dont le metier 
consiste a faire du christianisme exactement le contraire de ce qu’il est.» 
(Kierkegaard) 

Tandis que Jesus propose d’entrer dans le Royaume au dela de 
nous par le depouillement, I’Eglise, elle, restaure I’idee du 
Royaume de David sur la terre promise si chere a I’Ancien 
Testament delaissant ainsi I’Evangile de Jesus au profit de 
I’Evangile de Yahve conquerant. Car Jesus dit au contraire qu’il 
faut precher «le repentir et le pardon des peches a toutes les 
nations, a commencer par Jerusalem » (Lc 24, 47). 

En abrogeant toutes distinctions entre les hommes, Jesus 
annonce un nouveau message de Dieu, une nouvelle religion, 
une nouvelle morale qui n’est plus liee a la Torah juive, a 
I’Ancien Testament. Non seulement, Israel n’est plus considere 
comme le peuple elu, mais encore plus drastique : aucun 
peuple sur terre ne peut dorenavant se considerer comme tel 
qu’il soit arabe, musulman, catholique, chretien, chinois ou 
americain. Le Dieu de la Torah et des livres de I’Ancien 
Testament n’est pas celui de Jesus : il n’est pas le souverain 
exterieur et cruel envers ceux qui ne croient pas en lui, 
nationaliste et tribal envers ses elus. II est plutot le Pere qui 
communique sa propre vie a tous les hommes devenus freres 
et soeurs en egalite et dignite. Voila la vraie trahison de I’Eglise 
envers le message de Jesus. On assiste alors a I’emergence 
d’un christianisme judaise : Jesus devient le Messie d’lsrael, 
non plus de I’humanite, lui qui a toujours preche qu’il faut obeir 
a Dieu et non a la Torah. Politiquement, I’Eglise reintroduit le 
discours «d’extreme droite» de I’Ancien Testament dans les 



discours de «gauche» du Nouveau-Testament pour mieux 
contre carrer leur portee revolutionnaire. 

Et cette situation perdure toujours. Au Moyen-Age, Bossuet, 
dans La Politique tiree de I’Ecriture Sainte, ecrivait : «Le vrai 
Dieu, c’est celui d’lsraeL.celui qui regne dans les cieux et dont 
dependent tous les empires. » II est remarquable de constater 
que le Catechisme revise de 1992 s’aligne en tout point sur 
cette imposture : Jesus y est appele « Fils de David», «Messie 
d’lsrael» accomplissant «dans la puissance», 1’esperance 
messianique d’lsrael.» (p.97-98) 

L’esperance messianique se traduisit dans la chretiente par la 
vision d’une Eglise-empire sous I’egide d’un gouvernement 
pontifical assurant la souverainete du monde humain et son 
ideal d’unite : Dieu unique, pasteur unique, cite-univers 
theocratique, fideles subordonnes au dessein superieur du 
salut ; commune volonte de puissance a la fois temporelle et 
spirituelle. 

Guerre et monotheisme : la theologie de la domination ou la 
guerre sainte considere comme crime contre I’humanite 

Quel est done la veritable portee , I’essence du monotheisme ? 
«Dieu est tout» proclament le pretre, I’imam, le rabbin, c’est la 
meme son essence : Dieu, Allah, Yahve, est omnipotent, tout 
puissant. II ressemble aux dieux totalitaires de I’Egypte ancien 
et de la Mesopotamie car Yahve avait justement comme 
fonction de dominer par sa puissance symbolique la plus haute 
puissance en ce monde que representaient les dieux paiens. 
Par la suite, juifs, Chretiens et musulmans projetteront la toute- 
puissance de leur tre supreme respectif pour soustraire leur 
tribu a la domination de I’autre. 

« Yahve est seul. Doit-on voir un autre trait anthropomorphe dans le fait 
qu’il demande a ses fideles une obeissance absolue, comme un despote 



oriental ? II s’agit plutot d’un desir surhumain de perfection et de purete 
absolues. L’intolerance et le fanatisme caracteristiques des prophetes et 
des missionnaires des trois monotheismes, ont leur modele et leur 
justification dans I’exemple de Yahve. (...) Sa «rage» s’avere parfois 
tellement irrationnelle qu’on a pu parler du «demonisme» de Yahve. (...) 
En fait, il s’agit d’une nouvelle expression, et la plus impressionnante de 
la deite comme absolument differente de sa creation. ..«. (Eliade, op, cit. 
p. 194) 

«Voltaire a ecrit que I’homme cree Dieu a son image. Mieux 
vaut dire que I’homme se fait de Dieu une image selon son 
envergure. Telle est la grandeur et telle est la faiblesse de 
I’univers du spirituel et du religieux.» (Abecassis, 2004) 

L’interpretation, que les hommes font de la relation entre 
pouvoir et religion, la langue par laquelle elle est enseignee, le 
territoire ou elle est actualisee et surtout le potentiel de 
puissance exceptionnel qu’elle recele possede tous les germes 
de la haine. Ce bel et grand Amour universel fiche au coeur de 
I’homme se metamorphose en amour nevrotique, en amour 
narcissique de sa puissance d’homo sapiens. 

Comment un telle puissance symbolique de I’harmonie 
unificatrice de I’animus et de I’anima qu’est Jesus a pu devenir 
objet de division ? 

Parce que ce Jesus Christ-la est justement devenu au fil des 
ans une image, simulacre, une legende entre les mains des 
Evangelistes. Non pas que la vie de Jesus soit remise ici en 
question, ni sa parole de Prophete. Mais bien de saisir que 
I’histoire ecrite de Jesus par les Evangelistes est histoire 
poetisee. 

Autrement dit : le Jesus historique a moins d’importance que le Christ- 
archetype, car fame humaine en a plus besoin. Saint Paul ne fait-il pas la 
distinction entre le Christ «selon la chair» et le personnage mythique qu’il 
appelle «le Fils de Dieu selon I’Esprit ». (RM1 ,2-3). (Lang, 1994) 



II est indeniable que la Genese, I’Ancien Testament, la Bible 
hebraique sont d’inspiration mesopotamienne et egyptienne et 
que le Nouveau Testament lui reprend les grandes lignes du 
vedisme ancien, du mazdeisme iranien et des apocryptes 
esseniens, tandis que Paul s’inspira largement des textes 
stoi'ciens pour edifier ses conseils moraux. 

Non seulement Jesus n’a rien ecrit mais la plupart des 
Evangelistes n’a eu de contact direct avec lui. Pour eux, 
I’histoire du Christ doit etre une resurrection du passe. Ce n’est 
pas une oeuvre de creation, une oeuvre d’imagination pure. Au 
contraire, les Evangelistes doivent etudier les documents 
anciens, passer au crible les legendes et recits pai'ens des 
autres civilisations a leur portee; bref ils n’ecrivent pas I’histoire, 
ils la recree, subversion des cultures. 

«Apres quelques generations, la memoire collective ne parvient plus a 
conserver la biographie authentique d’un personnage imminent; celui-ci 
finit par devenir un archetype, C’est a dire qu’il exprime uniquement les 
vertus de sa vocation, illustrees par des evenements paradigmatiques 
specifiques au modele qu’il incarne. Ceci est vrai non seulement pour 
Gautama Bouddha ou Jesus Christ, mais aussi pour des personnages de 
moindre importance...)) (Eliade,1976) 

C’est ainsi que Ton s’eloigne du modele. Les peurs, les phobies 
soulevent la sensibilite de I’ecrivain a tel point qu’elles lui 
imposent des jugements de passions, I’oblige a substituer a la 
realite les reves de ses amours ou de ses haines jusqu’au 
desequilibre, jusqu’a I’hallucination. Tout le mal est dans I’autre. 
C’est ainsi que I’oeuvre initiale, la vie du Christ par exemple, est 
detournee au profit du pamphlet politique, du fanatisme lyrique. 
Celui qui devait nous sauver est maintenant celui qui nous 
detruit. Si bien qu’il n’est pas de notre propos de savoir ou 
prouver que Jesus comme tous les autres prophetes ont bel et 
bien physiquement existe mais bien de saisir ce que Ton a fait 
de leur enseignement par la suite et surtout de decouvrir 
pourquoi nous les avons trahi. 



Car la religion monotheiste n’a pas su « transposer sa conviction de 
I’existence d’un dieu universellement bon dans la pratique de I’histoire 
qu’elle a dominee et marquee de son empreinte.» En effet, «ses 
representants n’ont pas rendu credible I’idee d’un dieu universellement 
bon et ils n’ont pas agi dans I’esprit d’un createur et d’un fondateur divin; 
au contraire, ils ont commis bien des crimes et des infamies, qui ont mis 
la religion au service des pulsions de la mechancete humaine. 

Les croisades et les sorcieres brulees en sont de tristes exemples. Le 
mecontentement des hommes maintenus dans des conditions d’existence 
indigne s’etendit a des victimes et a des objets degression sans defense, 
et ce precisement avec le concours de la religion etablie. De cette 
pratique, il resulta pour la religion une grave remise en cause. » 
(Horkheimer cite dans Kung) 

Alors que les prophetes monotheistes voulaient liberer les 
masses asservis par I’espoir d’un au-dela, leurs representants 
: pretes, rabbins, oulemas et leurs institutions : eglise, 
mosquee, synagogue transformerent ici-bas leur message, a 
bien des egards revolutionnaire, en doctrine de domination et 
d’alienation. Subtilement, la parole du Christ a subi les memes 
detournements de sens que jadis les evangelistes ont 
appliques aux textes etrangers. La contestation dans la joie, 
dans la grace, dans la liberation de tout pouvoir des premiers 
Chretiens a ete detournee vers I’ordre moral dont I’obeissance 
absolu, quel paradoxe !, envers le pouvoir en place et la 
hierarchie sociale. L’Eglise detourna done la parole liberatrice 
en la dotant d’une morale antisubversive et completent 
conservatrice. II y a loin de la theorie a la pratique. Au lieu de 
subvertir le pouvoir, le christianisme fut inversement subverti 
par ce dernier. La religion d’amour devient systeme de cruaute. 

Quand le russe Ivan III (1440-1505) mit fin au regime mongol 
du Khan il realisa, tel un «mahometan chretien», la reunification 
de toutes les terres et proceda a leur unite politique; le vieux 
reve chretien d’un Empire universel au dessein divin etait en 
voie de realisation. Dorenavant I’ordre divin reproduit sur terre 



repose entre les mains du Tsar et exige une obeissance totale. 

Si bien que le veritable obstacle a I’annonce de dieu est 
I’institution monotheiste elle-meme qui, par sa pratique indigne, 
renie le message divin. Les popes byzantins devinrent 
rapidement les geoliers du goulag terrestre. En 1722, Pierre Le 
Grand institua la Table des rangs, sorte de systeme de castes, 
qui degrada le statut des serfs faisant de la paysannerie une 
marchandise vendable, negociable et sur laquelle I’Etat retirait 
un impot. Marx en deduira que la veritable alienation est celle 
de I’homme qui se pergoit comme marchandise. 

Dans de tels societes dites patriarcales, tant la nature que la 
femme y sont devalorisees. Les hommes ne se servent plus de 
leur agressivite naturelle pour assurer leur survie comme au 
temps de la prehistoire, mais bien de faire la guerre pour faire 
triompher une idee, celle de dieu et du pouvoir universel. Avec 
les differents Apocalypses apparait I’idee gnostique nefaste ou 
seul I’aneantissement definitif du monde, de la vie et de 
I’homme peut nous delivrer de la prison terrestre eleve par les 
forces demoniaques. Ce rejet de la vie implique le rejet de 
I’existence humaine. Comment vivre dans un tel enter ? 

En adoptant un code de conduite des plus exigeant. 
L’ascetisme des Esseniens, les rituels comme le bapteme, la 
communion et la confession se transmettrent au christianisme, 
les Evangiles vont tous sans exception reprendre les idees 
mattresses de I’essenisme surtout celles qui lient le Diable a 
I’Apocalypse pour en hater I’avenement. 

C’est Augustin qui integrera le plus les idees gnostiques du Mai 
dans le christianisme. Puisque toute vie ici-bas est mauvaise 
depuis le peche de Adam et Eve, la faute y est done transmise 
aux enfants de generation en generation par la copulation des 
parents qui, anatheme supreme y trouvent du plaisir. 



«car si I’on exclut la procreation, les epoux ne sont plus que de vils 
amants, les epouses des prostitues, les lits conjugaux des bordels et les 
beaux-peres des souteneurs. » (Saint-Augustin, Contre Faustus, 15,7) 

Le corps est qualifie de demoniaque puisque, selon les dires 
dAugustin, I’homme nait inter fesces et urinam : «ne entre la 
merde et l’urine.» Les infirmites, les handicaps, les «monstres» 
etaient des punitions divines contre les peches des hommes ; 
les bosses, les verrues demesurees, les peaux couperosees, 
les membres atrophies vecus comme «enfers» corporels. 
(Muchembled) Mais on interdit le suicide et on I’erige en tabou; 
parce que Dieu a besoin de guerriers pour accomplir son grand 
projet de Redemption universelle. Imaginez si les ouvriers se 
suicidaient, le capitalisme ne pourrait exister. Si bien qu’en un 
tel monde rempli des pires calamites, la guerre y est pergue 
comme une liberation ou Ton tue les autres pour la gloire de 
dieu tout en esperant y mourir a son tour et ainsi etre aureole 
et promu aux jouissances de la vie eternelle. Tous aspirent au 
martyr. 

Contrairement a I’agressivite considere comme instinct, la 
guerre est un produit de la pensee pure, une excroissance de 
I’orgueil et de I’envie. 

«Quand la situation politique d’un peuple est grevee de nevroses, par un 
sentiment d’inferiorite et par la peur, a tel point qu’elle ne peut plus etre 
normalisee autrement que par des formes aigues de regression psychique 
et de violence explosive, alors la dictature interieure et le danger de 
guerre vers I’exterieur deviennent presque ineluctables(...), bien des 
guerres sont faites sans autre but que de restaurer dans son integrite le 
sentiment qu’un peuple a de lui-meme». (Drewermann, 1981) 

Le mal peut trouver une justification divine. 

« Le livre de Job est une «explication» du mal et de I’injustice, de 
I’imperfection et de la terreur. Puisque tout est voulu et regi par Dieu, tout 
ce qui arrive au croyant est charge de signification religieuse ». (Eliade, 
op. cit. p. 355) 



L’absolutisme theocratique des peuples antiques trouve bonne 
oreille en Saint-Augustin tout comme la foi en Dieu devint 
I’arme du peuple elu contre les incroyants. Par la foi, I’homme 
sublime son agressivite fanatique contre I’etranger en beatitude 
celeste au profit de son dieu. 

Cette theologie universaliste proposa aux Chretiens la venue 
prochaine du regne de mille ans de Jesus sur terre : le 
millenium. Ce concept millenariste devint la base d’un ideal 
chretien de justice concretise par la regne d’un monde d’egalite 
et de communaute ou Jerusalem, lieu de I’lncarnation du 
Christ, est appele a devenir la capitale sacree du christianisme 
en concurrence directe avec Jerusalem, capitale israelite et 
Jerusalem, lieu sacra de I’islam. 

Des le debut, I’Eglise a senti que le mouvement millenariste 
sectaire, identifie a une lecture «sociale» de la parole du Christ 
et du Nouveau Testament, s’ecartait dangereusement du 
catholicisme naissant. En 431, au concile d’Ephese, I’Eglise 
catholique condamne le mouvement et lui oppose la parousie 
soit un autre retour du Christ non plus eminent, trap dangereux, 
mais lointain, lors du Jugement dernier a la fin des Temps. 
L’Eglise identifie le millenium a I’Apocalypse juif done au 
triomphe d’lsrael. Encore une fois, Jesus est travesti en roi 
d’lsrael, titre qu’il a toujours refuse. 

Le catholicisme prend de plus en plus ses distances avec la 
parole liberatrice du Nouveau Testament pour mieux se 
recentrer sur le discours hegemonique et guerrier de I’Ancien; 
e’est ce que Ton appelle une contre-revolution. Les textes 
fondateurs de cette contre-revolution seront les ecrits 
definissant I’orthodoxie du catholicisme par nature infaillible 
parce qu’accepte par le pape ou I’acte premier de I’Eglise est 
d’affirmer sa «fidelite a I’Ancien Testament et a une tradition 
apostolique attestee par les documents. » (Eliade II, p.380). 



Orthodoxie juive, catholique et islamique, trois dogmes 
immuables de la parole de Dieu; tout est pret, la table est mise; 
les croisades pointent a I’horizon. 

Juifs, Chretiens et musulmans entrent done dans une ere de 
confrontation ideologique ou Ton voit la theologie de la 
domination a I’oeuvre; chacun se reclamant la seule et unique 
voie de la realisation du projet de Dieu, Yahve, ou de Allah sur 
terre comme accomplissement de I’ideal humain. Chaque 
religion du Livre presente alors son Dieu respectif comme une 
puissance exterieure creant une fois pour tout le monde, les 
hommes et les rois qui doivent les regir. 

La meme connivence des oulemas et des imams avec les 
pouvoirs s’est manifesto pendant des siecles dans I’islam. En 
fait rabbins, oulemas ou pretres ont tous comme vision 
idealisee du monde la religion du Dieu unique dans I’Etat 
unique; une vision totalitaire. 

«Tout mal se justifie, dont le spectacle edifie un Dieu» 

(Nietzsche) 

Ainsi ‘Tillumination” des eglises, des mosquee, des 
synagogues monotheistes aura ete d’avoir travesti (strategie du 
simulacra) le message d’amour divin en un amour omnipotent, 
totalitaire. En effet, celle-ci peut-etre un pretexte a la terreur et 
a la destruction. La volonte de tuer en toute impunite malgre le 
«tu ne tueras pas» se transmute en devoir accompli envers 
I’accomplissement universel de la Loi divine : I’amour comme 
simulacra de la puissance et alibi a la violence. 

Si I’amour de Dieu envers la creation coule de source envers 
I’homme alors, I’amour universel doit couler de source du coeur 
de I’homme, comme la democratic a coulee de source de 
I’esprit hellenique de la Grace antique. Mais en realite, les 
religions se servirent de I’amour universel de Dieu comme d’un 



veritable simulacre de puissance : I’evangelisation des peuples 
impies par le peuple elu. Par contre, nous I’avons vu avec 
Alexandre le Grand (cosmopolitisme hellenique), comme pour 
la democratie, I’amour universel ne peut etre impose, I’amour 
doit emerge de la conscience et etre absorbe intrinsequement 
dans tout I’etre. Sinon ! 

« Avec ses trois animaux monstrueux, qui occupent le del, la mer et la 
terre, Jean accomplit une tentative grandiose : celle de sonder les 
profondeurs de Satan, creant la theologie infernale des temps Chretiens. 
Dote d’une intuition presque physique de I’horreur lovee au coeur de 
I’Histoire, il comprend par un paradoxe effrayant, apres I’lncarnation du 
Christ et la naissance de I’Eglise, que le mal a accru son pouvoir et sa 
force dans le monde ». Citati, op, cit, p.120 

L’amour ainsi transforme acquiert meme les caracteristiques du 
mal : le “mal aime” qui perpetue la haine, pire, devient 
destruction, fanatisme, terrorisme. L’amour de Dieu empeche 
I’amour entre les hommes, la verite du Livre, Bible, Torah, 
Coran confondus, devient aveuglement. La ferocite 
demoniaque s’introduit dans le temple de I’amour par la 
recherche de puissance qui vise a imposer sa volonte aux 
hommes. De plus en plus, le demonisme s’exprime dans la 
demesure, cet hubris tant redoute des Grecs ou le meilleur 
remplace le bien, ou le mal occupe la place du bien. En somme, 
I’amour impose par le dogme religieux des peuples elus 
deviendra la pire des barbaries, racine meme du totalitarisme 
moderne, les religions en temoigneront. (croisade, genocide 
amerindien, terrorisme). Les guerres de religion n’etant que 
continuity historique des premieres guerres primitives que 
Zenon et son cosmopolitisme et le Christ universel tenterent de 
transcender. 

Ce qui rend I’homme mechant ne sont plus seulement les 
pulsions animales mais celles-ci exacerbees par la conviction 
que I’homme lui-meme est un absolu avec comme resultat, 
I’amour pervers d’un «moi» divinise. Voila a nouveau toute la 



beance du monde qui ressurgit. Amour narcissique pervers qui 
se deploie comme une spirale de cruaute, de souffrances, de 
desespoir ou I’homme est condamnes «a se detruire en tant 
qu’etre libre et a se laisser aspirer par les choses qui ne 
peuvent que le precipiter toujours plus profondement dans le 
malheur alors qu’il aspire au bonheur». (Drewermann, Le mal, 
tome III, p. 563) 

Les Musulmans, les Juifs et les Chretiens focuserent leur 
volonte de domination sur la conquete de Jerusalem car elle 
doit appartenir qu’aux puissants de la terre. Nul que le 
philosophe italien Campanella, a mieux resume la finalite des 
Croisades pour le monde chretien : « L’Eglise a commence a 
Jerusalem et c’est a Jerusalem qu’elle retournera apres avoir 
fait le tour du monde. Les Croisades, apres avoir refoule les 
Musulmans, libereront I’Egypte et I’Ethiopie, ensuite les 
Tartares, les Persans, les Chinois et I’Orient entier se 
convertiront et formeront un seul univers chretien avec 
Jerusalem comme capitale.» 

Le drame est que Juifs et Musulmans partageaient egalement 
cette vision chretienne de domination universelle comme 
Sargon, Alexandre le Grand et Cesar Auguste auparavant. 

L’Europeen se sent lui-meme profondement different et 
tellement sure de ses moyens techniques qu’il n’hesitera pas a 
commettre aux Ameriques, I’un des pires genocides du monde 
moderne. II faut inclure la decouverte de I’Amerique par 
Christophe Colomb dans la meme mouvance messianique. 
Dans sa lettre a la Nourrice, Colomb explique le sens de sa 
decouverte : « Dans des circonstances merveilleuses, Dieu avait 
montre sa main. C’est moi que Dieu avait choisi pour son messager, me 
montrant de quel cote se trouvaient le nouveau ciel et la terre nouvelle 
dont le Seigneur avait parle par la bouche de saint-Jean dans son 
Apocalypse et dont Isai'e avait fait mention auparavant ». 

Grace a I’or rapporte, Jerusalem sera reconquise et la «Maison 



sainte» pourra etre rendue «a la Sainte Eglise». Cette vision 
salvatrice du monde aura ete I’alibi des pires des barbaries de 
I’humanite faisant des millions de mort en Europe et au Proche- 
Orient et des centaines de millions en Amerique du Nord et du 
Sud, veritable genocide de societes dites de nature vouees 
elles-aussi a I’interdit. 

Ainsi les «valeurs» religieuses d’amour universelle, de 
compassion n’ont jamais reussi a empecher ces debordement 
d’inhumanite propre a notre espece. «Seuls des etres humains 
peuvent etre inhumains ou confrontes a l’inhumain» (Henri Atlan). Si bien 
que la barbarie est a la fois au coeur des differentes civilisations 
humaines qui se rejettent mutuellement et a la fois au coeur 
meme de I’espece humaine ou homme et femme, hormis 
I’accouplement, ont bien des difficultes a s’unir convivialement. 
Dans les deux cas, le rejet de I’autre est symptomatique des 
difficultes de tout sujet a apprehender sa peur intrinseque de 
I’amour inconditionnel. 

Les conquetes et decouvertes de contres inconnus alimentent 
les fantasmes et multiplient par dix, par cent les visions 
monstrueuses. Des hommes sans bouche, des corps-troncs, 
des femmes libidineuses, «peau ridee et seins pendants 
jusqu’a terre, parfois meme jetes par-dessus l’epaule», 
accompagnees d’hommes velus incapables de controler leur 
libido accomplissant des actes contre-nature (Muchembled). 
L’etranger fait peur. 

Le rejet de I’autre renvoie a la haine de soi, au rejet de sa 
propre dignite. Comme le souligne Giorgio Agamben : «l’homme 
est I’animal qui doit se reconnaitre humain pour l’etre». La dignite 
demande I’effort necessaire a son eclosion. L’ethologie, la 
science du comportement animal, a maintes fois demontre le 
fait que I’homme n’agit pas comme un animal lorsqu’il se 
comporte en «animal». II est souvent plus cruel et pose des 
actes «reflechis» que jamais une bete ne pourrait commettre 



par instinct. La cruaute est une donnee culturelle ce qu’explique 
Konrad Lorenz en affirmant que «l’homme n’est absolument pas 
mauvais depuis sa jeunesse, mais simplement qu’il n’est pas assez bon 
pour repondre aux exigences de la vie moderne en societe». 

En Europe, la violence du clerge contre I’heresie trouva son 
apogee avec la chasse aux sorcieres et I’eradication de toutes 
pensees nefastes contre la sainte Eglise. Une bataille des plus 
epiques s’engagea alors entre la vision guerriere de la 
theologie catholique versus le «cosmopolitisme et pacifisme» 
Chretiens. 

Ce cosmopolitisme chretien tire curieusement son origine d’une 
branche dissidente du millenarisme primitif que Ton pourrait 
qualifier de millenarisme social de gauche. En effet, vers I’an 
mille, la contestation religieuse s’unit a la protestation populaire 
face a un monde en plein developpement economique ou de 
plus en plus s’installent des structures d’inegalite et d’injustice. 
Cette theologie de la liberation avant I’heure combattit 
vigoureusement I’ordre feodal. En son sein se regroupaient des 
troupes heteroclites de fideles, des pauvres, des deracines ou 
les femmes etaient nombreuses. Pour eux, I’equation etait 
simple : I’injustice sociale, la corruption des elites retardent 
I’avenement du regne millenaire de Jesus. Inutile d’insister sur 
le fait que la repression s’abattit sur ces mouvements; les chefs 
furent executes et leurs mouvements proscrits. 

II est necessaire ici de specifier que les mouvements 
heretiques ne furent pas tous axes sur des revendications de 
nature politique ou economique. Bien des mouvements 
contestataires se referaient au «Tout est permis» de Saint-Paul 
pour mieux exprimer une dereliction totale des moeurs 
transformant une parole de liberation en libertinage. Encore 
une fois, il est primordial de connaitre le contexte historique 
dans lequel s’est developpee I’immoralite moyen-ageuse. Car 
la desobeissance a la morale fut I’argument premier de I’Eglise 



justifiant I’lnquisition contre la decheance. Mais au fait, quel 
peut bien etre I’evenement grandiose qui appelle a la 
realisation urgente et immediate de tous les desirs et 
phantasmes ? La peste. 

La mort est partout, imminente. Alors jouissons au plus vite des 
quelques jours qu’il nous reste. Bien sur jouissances sexuelles 
mais aussi la transgression de toute la panoplie des interdits 
allant de la sorcellerie, aux transes mystiques en passant par 
les incantations des messes noires celebrant le culte de Lucifer. 
II s’agissait de hater la fin du monde, voila I’heresie 
insupportable ; non pas une fin du monde decidee par Dieu 
mais produite par I’homme. 

Dans tout ce tohu-bohu de depravations, il y avait neanmoins 
des heretiques tout a fait respectables pour qui, la peste etait 
une punition divine contre cette Eglise qui a echouee comme 
mediatrice du Christ et qui a, elle aussi, tombee dans la pire 
des decheance, celle qui conduit a I’abandon du spirituel et a 
I’arrivee de la corruption par le materialisme de I’argent et de la 
puissance. 

Les graines du millenarisme de gauche ainsi semees a la volee 
trouverent terreau propice dans cet Europe devaste par tant de 
souffrances. Gerard Segarelli de Parme, brule dans cette ville 
en 1260 et Fra Dolcino de Novare, brule a Verceuil en 1300, 
furent les propagandistes de I’abolition de la propriety privee et 
les instigateurs des maquisards paysans. On considere leurs 
actions comme etant les premiers soulevements communiste 
de I’histoire occidentale se reclamant de la liberte religieuse, 
sociale et politique. Eh Oui ! Les Evangiles de Jesus sont a 
I’origine du communisme primitif considere par I’Eglise comme 
une demoniaque heresie antipontificale. 

De plus en plus, la richesse de I’Eglise fait jaser. Vers le XI le 
siecle, une richesse jusque la inconnu envahit I’Europe. Les 



elites se vautraient avec delices dans ce luxe tombe du ciel. 
C’est I’epoque ou la papaute s’est refugiee a la cour d’Avignon 
sous la protection de Philippe le Bel. Le pouvoir royal a besoin 
du Diable pour terroriser les paysans pauvres qui commencent 
a regimber. Les pretres donnerent au fideles les sermons que 
le pouvoir voulait entendre. Comme jadis en Mesopotamie et 
en Iran, la papaute etait I’instrument du pouvoir despotique. 
Cette collusion toute materielle de I’Eglise et de I’Etat s’appela 
le nepotisme papal. 

“Je dois admettre que cette fable du Christ, nous rapporte 
beaucoup” (le pape Innocent IV s’adressant a I’Empereur 
Frederic II ) 

Appelee “la Babylone de I’Occident” par le poete Petrarque, la 
cour papale d’Avignon vit dans I’opulence et la decheance; le 
chancelier Alvaro Prelayo de confirmer : “Quand j’entrais dans 
les chambres des ecclesiastiques, je trouvais des changeurs et 
des prelats occuper a compter et a peser I’argent qui 
s’accumulait en monceaux devant eux.” Des voix 
commencerent a s’elever pour affirmer que Jesus et ses 
apotres avaient ete pauvres et que I’appetit demesure de la 
richesse a commencer par celle de I’argent, est contraire a son 
enseignement. Philippe le Bel demande aux eveques de faire 
taire ces voix demoniaques qui attaquent aussi le pouvoir 
feodal. 

Le monde musulman est lui aussi traverse par des 
soulevements populaires. Les riches citadins pratiquant le 
commerce sont en opposition avec les pauvres Bedouins 
nomades, souvent exploites. 

«Les citadins, devenus opulents et fastueux, se relachent dans 
I’observance de la «Loi». Les Bedouins pauvres et, a cause de leur 
pauvrete, de mceurs severes, regardent avec envie et convoitise ces 
richesses et ces jouissances. Ms s’unissent sous la direction d’un 
prophete, un Madhi, pour chatier les infideles, pour retablir la loi 



ceremoniale et la vraie croyance, et pour s’approprier comme 
recompense les tresors des infideles. Au bout de cents ans, 
naturellement, ils se trouvent exactement au meme point que ceux-ci ; 
une nouvelle purification est necessaire, un nouveau Madhi surgit ; le jeu 
recommence. » (Engels, Sur la religion, p.311, note 1) 

“Les contraintes de la societe sont acceptables a I’homme 
que si elles conduisent a plus de justice entre eux” 
(Engels) 

Tout le faste des cathedrales, les decorations somptuaires, 
I’elegance des vetements sacerdotaux, tout cela disparut avec 
la Reforme lutherienne. Des sept sacrements, il en reste plus 
que deux : le bapteme et I’eucharistie. Puisque le 

protestantisme se veut un retour a I’Eglise d’origine, il faut done 
debarrasser, epurer le christianisme en rejetant comme 
demoniaques tous les elements exterieurs done pai'ens. 

Calvin endossa la position de Luther et poussa encore plus loin 
les enseignements de Saint-Augustin en eliminant de la vie 
quotidienne toute source de plaisir. La danse, le chant 
populaire, la bonne table, les alcools, tout devient interdit, on ne 
rit plus, on ne sourit plus, la vie devient morose, bref on 
s’ennuie a mourir. 

Luther declare en effet que la liberte humaine n’existe pas, seul 
Dieu est libre. La liberte de choix est un nom vide de sens, que 
I’homme ne peut etre justifie uniquement par la foi. L’homme 
depuis le peche originel est domine par le Mai et ne peut done 
choisir car dominer par son egocentrisme. Seule la foi en Dieu 
est redemptrice : « une verite serieuse (foi), vitale, eternelle, si 
fondamentale qu’elle doit etre maintenue et defendue au prix 
meme de la vie, meme si le monde entier non seulement etait 
jete dans le tumulte et la lutte, mais y etait mis en piece et reduit 
au neant ». L’amour pervers de I’absolutisme encore une fois a 
I’oeuvre. 



L’Europe s’engage dans les guerres de religions entre 
lutheriens, calvinistes, protestants et catholiques, tous des 
Chretiens qui normalement devraient «s’aimer les uns les 
autres.» Arme jusqu’aux dents, le Vatican mobilisa des 
centaines de milliers de fideles venus appuyer la Contre- 
Reforme qui culmina avec le massacre de milliers de citoyens 
frangais lors de la Saint-Barthelemy. Tout I’Europe s’embrasa; 
des armees entieres s’affronterent en Pologne, en Allemagne, 
en Autriche, au Danemark, meme en Suede; des victimes par 
millions, pendues, torturees, violees par les «soldats de 
l’amour.» Cette violente intolerance, mere de I’integrisme, du 
fanatisme, du terrorisme religieux, non seulement condamne le 
message messianique du Christ envers la paix sur terre mais 
ouvre la porte a la haine genocidaire envers les peuples 
conquis. 

C’est Engels, qui le premier, analysa dans La guerre des 
paysans (1850) que plusieurs courants heretiques du Moyen 
Age etaient les precurseurs du socialisme moderne et c’est 
Norman Cohn, par la suite qui realisa dans Les fanatiques de 
[ Apocalypse (1962) que les heresies anciennes sont toujours 
presentes et modernes comme si les dettes des Inquisiteurs ne 
seraient pas tout a fait reglees. En somme, le XXe siecle que 
Ton dit “un des plus meurtrier de I’histoire”, serait marque 
inconsciemment par des mysticismes millenaristes autant 
politiquement de droite que de gauche, autant artistique que 
scientifique. 

Apres la Reforme protestante, un certain Thomas Munzer se 
separe de Luther et rejoint la revolte des paysans allemands en 
1525. Qualifie par Engels de «prophete de la Revolution)), 
Munzer redonne au millenarisme chretien ses lettres de 
noblesse. Pour lui, si Dieu est parfait, I’homme et la femme nes 
a son image le sont tout autant. Plus besoin de bapteme, 
puisque Jesus nous a delivre de la faute, a tout dire, plus 
besoin egalement d’Eglise puisque Jesus nous a libere de la 



servitude et nous a demande d’edifier une societe juste en 
attendant son retour. Et Engels de poursuivre : «pour lui, le 
Royaume de Dieu n’est pas autre chose qu’une societe ou il n’y aurait plus 
aucune difference de classe, aucune propriete privee, aucun pouvoir de 
coercition independant des membres de la societe. » 

Void le portrait de Thomas Munzer tel que dresse par Engels 
dans la Guerre des paysans : 

« A cette epoque (1522), Munzer etait encore avant tout un theologien; 
ses attaques etaient presque exclusivement dirigees contre les pretres. 
(...) Munzer dont les idees, exprimees de plus en plus nettement, 
devenaient chaque jour plus hardies, se separa alors resolument de la 
Reforme bourgeoise et joua desormais directement le role d’un agitateur 
politique. La foi n’est pas autre chose que I’incarnation de la raison dans 
I’homme. Grace a cette foi, a la raison devenue vivante, I’homme se 
divinise et se sanctifie. C’est pourquoi le ciel n’est pas quelque chose de 
I’au-dela, c’est dans notre vie meme qu’il faut le chercher; et la tache des 
croyants est precisement d’etablir ce ciel, le royaume de Dieu, sur la terre. 
De meme, il n’y n’existe pas d’enfer ou de damnation perpetuelle. Ses 
preches prirent un caractere encore plus violemment revolutionnaire. Ne 
se bornant plus a attaquer les pretres, il tonnait avec la meme fougue 
contre les princes, la noblesse, le patriarcat. II depeignait sous les 
couleurs les plus ardentes I’oppression existante et y opposait le tableau 
imaginaire du royaume millenaire de I’egalite sociale et republicaine.» 

John Bail, vous connaissez ? 

«Si nous venons tous d’un pere et d’une mere, Adam et Eve, en quoi 
peuvent-ils dire et montrer qu’ils sont mieux seigneurs que nous, fors 
parce qu’ils nous font gagner et labourer ce qu’ils depensent ? Ms sont 
vetus de velours et de satin fourres de vair et de gris, et sommes vetus de 
pauvre drap. I Is ont les vins, les epiees et les bons pains, et nous n’avons 
que le seigle, le retrait et la paille et buvons I’eau. Ils ont le sejour et les 
beaux manoirs et nous avons la peine et le travail, et la pluie et le vent aux 
champs, et il faut que de nous vienne et de notre labeur ce dont ils 
tiennent les etats. Bonnes gens, les choses ne peuvent bien aller en 
Angleterre ni iront jusques a tant que les biens iront tout de commun et 
qu’il ne sera ni vilain, ni gentilhomme, que nous ne soyons tous unis.» 
(Cohn, Les fanatiques de I’Apocalypse, p.21 7) 



Deja en Fan 1381, 1’Anglais John Bail avait, done, deja explique 
dans ses chroniques heretiques, les motifs economiques 
justifiant la revolte. 

Comment une religion qui oppose traditionnellement Dieu et 
I’argent, pouvait-elle justifier la richesse en tout cas, la richesse 
mal acquise ? En effet L’Ecclesiaste (XXXI, 5) dit : “Celui qui 
aime I’argent n’echappe guere aux peches, Celui qui poursuit le 
gain en sera le dupe.” et dans Matthieu (VI, 24) Jesus avertit 
:“Nul ne peut servir deux maitres : ou il hai'ra I’un et aimera 
I’autre ou il s’attachera a I’un et meprisera I’autre. Vous ne 
pouvez servir Dieu et Mammon.” Mammon etant dans la 
tradition juive la richesse inique. D’ailleurs ce verset de 
Matthieu est tres utilise par les sectes modernes pour 
depouiller leurs disciples de leur argent comme chez les 
Raeliens, les Moons, I’Eglise de Scientologie et bien d’autres. 

En somme, les paysans insurrectionnels mettent en evidence 
ces paroles de Jesus rapportees par Mathieu. Meme le moine 
Cesaire de Heisterbach remarque que I’usure est haie de Dieu 
et I’usurier, bien difficile a sauver : 

“II est extremement difficile a corriger, car Dieu n’efface pas le delit si 
I’objet du vol n’a pas ete restitue. Le fornicateur, I’adultere, I'homicide, le 
parjure, le blasphemateur, des qu’ils se sont repentis, obtiennent 
I’indulgence de Dieu. Mais I’usurier, meme s’il se repend de ses peches, 
aussi longtemps qu’il retient I’usure, alors qu’il pourrait la restituer, 
n’obtient pas I’indulgence de Dieu.” 

En clair, I’usurier qui garde pour lui les avantages de I’usure est 
condamne a I’enfer malgre son repentir. Seule la restitution des 
biens et de I’argent lui garantit d’atteindre le paradis. Les 
heretiques mettent la papaute devant un veritable dilemme, 
verite de I’Evangile d’un bord et demande urgente des 
marchands, princes, rois et meme eveques de ce monde pour 
trouver la parade theologique qui les conduiront au ciel plutot 
que rotir en enfer. Autrement dits comment jouir a la fois du 



paradis terrestre et des beatitudes du Ciel. Alors, comment 
concilier la theologie catholique et la feodalite, ancetre du 
capitalisme moderne ? L’Eglise invente done la theologie de la 
contrition par le partage de I’heritage entre I’Eglise, les «bonnes 
oeuvres» (ex: I’armee du Salut ou fondations philanthropiques.) 
et les heritiers naturels. Et I’Eglise va encore plus loin, memes 
les usuriers purs et durs qui refusent la contrition du partage 
auront acces au paradis mais avant, ils devront sejourner 
quelque temps au purgatoire. 

«Mais I’espoir du purgatoire conduit a I’espoir du paradis. Du sejour, plus 
ou moins long dans le purgatoire on sort obligatoirement vers le paradis» 
Richesse et paradis : double espoir, la bourse ici-bas et la vie eternelle 
dans I’au-dela : double profit.» (Jacques Le Goff, 1986, p.94-98) 

Au dela de la defense des preceptes religieux, les croisades, 
I’inquisition I’achat d’indulgences pour le remission des peches 
representerent de formidables sources d’enrichissement pour 
I’Eglise. L’Orient fut drastiquement pille par les croises, les 
biens et commerces des heretiques confisques; le Vatican 
croule sous les richesses. 

Pour les paysans du Moyen Age qui, eux aussi, cherchent a 
ameliorer leur condition, le christianisme primitif des origines 
devient le modele a suivre et surtout, aussi incroyable que cela 
puisse parattre, le Nouveau Testament devint un Evangile 
revolutionnaire, I’arme des pauvres; nous devons vivre en 
pratique les oeuvres du Christ sinon la Revelation est un 
mensonge. Alors a nouveau, aussi incroyable que cela puisse 
parattre, I’Eglise catholique se mit a interdire la lecture de la 
Bible comme le laisse entendre les instructions donnees par la 
Sainte-lnquisition. : 

«On detruira entierement jusqu’aux maisons, aux plus humbles abris et 
memes aux retraites souterraines des hommes convaincus de posseder 
les Ecritures. On les poursuivra jusque dans les forets et les antres de la 
terre. On punira severement meme quiconque leur donnera asile.» 



(Frederic Delforge, La Bible en France et dans la francophonie, Publisud 
- Societe biblique de France, Paris, 1991, p. 39) 

II y a un tel ecart entre le catechisme offert au peuple et les 
Saintes Ecritures que cela seme I’effroi au sein du clerge. Car, 
il faut bien comprendre que le Christ pose les bases d’une 
nouvelle relation entre les hommes. II abolit toute barriere 
ethnique, sociale, raciale au profit d’une fraternite universelle 
identique au cosmopolitisme grec mais fonde sur un 
commandement nouveau, celui de I’amour reciproque. En ce 
sens I’eucharistie est un ceremonial frappant. En effet, toutes 
les religions de I’Antiquite, autant en Orient qu’en Occident, 
proposaient des prescriptions sur la purete et surtout des 
restrictions alimentaires detaillees qui manifestent 
I’appartenance ethnique des croyants et etaient objets de 
divisions entre les hommes. Aucun Juif, Egyptien, Perse, 
Abyssin, Chaldeen de confession differente ne pouvait manger 
ni boire ensemble, a peine pouvaient-ils se parler. La 
communion chretienne vient abolir toute cette segregation 
archai'que et proposa plutot le repas amical dans le partage. En 
s’adressant a tous les peuples sans restriction, le christianisme 
devenait ainsi la premiere religion universelle possible et 
I’Eucharistie en etait la manifestation supreme. 

En ce sens, I’analyse du messianisme christique selon Marcel 
Gauchet dans le Desenchantement du monde est fort 
revelatrice. Pour lui, avec Jesus, on assiste a un renversement 
complet des attitudes et des valeurs. Alors que les Juifs 
attendent un messie, sorte d’empereur universel dont la toute- 
puissance les guidera vers la domination totale ; voici que se 
presente Jesus, aux antipodes des attentes souhaitees. Alors 
qu’on attend un monarque du monde au sommet de la 
pyramide, en haut, Jesus, lui est en bas, «un quelconque parmi 
les hommes du commun.» «La ou le roi des derniers jours eut 
appele a la guerre, Jesus annonce l’amour.» Inversion radicale 
ou Jesus nous invite a nous liberer de tout desir de domination 



terrestre. Dans le Nouveau Testament, aucune trace de 
penitence, d’indulgence a acheter pour sauver son ame et 
surtout aucune suprematie est accordee aux Apotres et aux 
Peres de I’Eglise encore moins le droit de s’enrichir du travail 
des pauvres. 

Encore une revolution des pauvres pour s’accaparer les 
richesses dites-vous. Eh bien non ! Tous ces paysans ont 
adopte et fait serment d’obeir comme Jesus au culte de la 
«pauvrete volontaire» tel que professe par le theologien 
contestataire anglais John Wycliffe de I’universite Oxford, 
ennemi du luxe offensant de I’Eglise, idee reprise par les 
hippies d’ailleurs. Marques par le desir d’un retour a un ideal 
spirituel, les paysans veulent imiter le Christ des Evangiles et 
vivre I’union avec Dieu. Pour ce faire, its transformerent 
I’enseignement du Christ en action evangelique quotidienne. Le 
leitmotiv de toute cette agitation populaire se trouve au coeur 
des Evangiles : 

«Ce ne sont pas ceux qui ecoutent la Loi qui sont justes devant Dieu mais 
ce sont ceux qui la mettent en pratique qui seront justifies. Quand les 
pai'ens qui n’ont point la Loi font naturellement ce que present la Loi (...) 
ils montrent que I’ceuvre de la Loi est ecrite dans leur cceur.» (Rm 2:13- 
15) 

Pour eux, il etait indeniable que la perversion morale de I’Eglise 
et de I’elite politique etait responsable non seulement de la 
misere materielle mais surtout, que ce monde de peches 
perpetuels etait indigne du Christ et en retardait le retour prevu. 

Les heretiques du Moyen-Age se posait exactement la meme 
question que le grand philosophe et theologien contemporain 
Jacques Ellul exprimait, encore dernierement, en ces termes 
dans son livre La subversion du christianisme : 

«Comrment se fait-il que le developpement de la societe chretienne et de 
I’Eglise ait donne naissance a une societe, a une civilisation, a une culture 



en tout inverse de ce que nous lisons dans la Bible, de ce qui est 
indiscutable a la fois de la Torah, des prophetes, de Jesus, de Paul ? Je 
dis bien en tout. Ce n’est pas sur un point qu’il y a eu contradiction, mais 
sur tous les points. » (p.9) 

Ce n’etaient plus des paysans qui se revoltaient contre 
I’oppression, e’etait Jesus lui-meme. C’etait bel et bien le 
scenario moyenageux de “Jesus Christ Superstar” non pas 
I’opera de pacotille du XXe siecle mais bien le mouvement 
revolutionnaire du XI le et comme leur idole crucifiee, les 
paysans vont etre pourchasses et extermines dans des 
souffrances les plus atroces. Pour I’Eglise, ce discours libertaire 
des paysans demande implicitement sa dissolution; des 
buchers s’allumerent partout en Europe. L’Eglise catholique 
romaine et ses acolytes montrerent de nouveau qu’ils etaient 
les pires ennemis de I’enseignement de Jesus. 

Le Dieu de I’Eglise ne peut etre le Dieu des Evangiles, le Pere 
du Christ. De ce constat, le theologien Cosmao presente une 
these audacieuse concernant I’atheisme. Lorsque Dieu et 
I’Eglise sont garants de I’injustice alors I’atheisme donne a la 
Parole subversive du Christ la possibilite d’etre redecouverte : 

«La critique de la religion aura ete I’accident historique le plus benefique 
de I’histoire du christianisme depuis son enlisement en chretiente.» 
«Necessite historique, I’atheisme pourrait preparer le terrain pour un 
retour de Dieu, aussi fulgurant pour I’equilibre des societes que la 
negation d’un Dieu devenu gardien du desordre etabli. » (V. Cosmao, 
Changer le monde, Editions du Cerf, Paris, 1981) 

Le philosophe Erasme tenta d’inflechir la position drastique des 
belligerants lors des guerres de religion. II leurs explique que la 
tolerance et le dialogue en vue d’une adhesion commune des 
hommes a Dieu est preferable aux guerres religieuses. La 
liberte de choisir est la condition sine qua non de la 
responsabilite humaine et seule, elle peut conduire au salut et 
a la paix. Luther de lui repondre avec mepris : «Vous voulez 



comme un pacificateur mettre fin a notre bataille». La vision 
humaniste de Erasme fut battue en breche par la realite des 
guerres de religion, mais elle eut un effet extraordinaire sur les 
esprits qui voulaient quitter I’atmosphere meurtrier du Moyen- 
Age. 

Erasme marque le debut de I’ere moderne ou nombre 
d’intellectuels independants entreprirent de circonscrire 
I’influence des religions pour les solutions guerrieres. Un des 
plus grands defenseurs du temporel au detriment du spirituel 
fut Voltaire qui defendit avec vigueur le reve de paix sociale, 
d’harmonie et de tolerance, toutes trois menacees par 
I’intransigeance des religions monotheistes. II prefera de 
beaucoup la tolerance des religions polytheistes des Grecs et 
des Romains au fanatisme des juifs, des musulmans et des 
Chretiens 

Poursuivant le combat d’Erasme contre la theologie guerriere, 
des esprits savants dits «Les Lumieres» s’attaquerent a 
I’absolutisme du Saint-Empire. Ils furent les precurseurs du 
cosmopolitisme moderne. Ils ignoraient les frontieres, 
s’elevaient au-dessus des Etats, des nations, critiquaient les 
puissants et la volonte de pouvoir, misaient sur la raison et la 
tolerance contre les interets et les necessites, sur la liberte de 
I’individu contre I’hegemonie de I’etat. 

Suivant les traces d’Herodote, des esprits cultives sillonnerent 
le monde, ramenant avec eux nombres d’artefacts et de 
connaissance de toutes sortes; contrairement aux voyages de 
conquete du XVe siecle qui sont en droite ligne avec la vision 
deifie de la religion, ou I’on jette sur le monde un regard 
alienant et meurtrier, ou le voyage est avant tout une expedition 
militaire. 

Le monde devient un veritable cabinet de curiosites qui 
consiste a accepter et rassembler toutes les influences qui 



viennent de I’etranger. L’autre est regu avec dignite, la 
legendaire hospitalite arabe est carrement d’origine 
cosmopolite. 

Comme les deux hemispheres du cerveau, la vision du monde 
se divise en deux conceptions bien distinctes; le 
cosmopolitisme d’origine grec, qui tente de connaitre dans le 
partage, la fraternite et le respect de I’Autre et I’hegemonisme, 
d’origine romaine qui tente plutot de s’accaparer la puissance, 
la connaissance et les richesses de I’autre par sa soumission 
n’hesitant pas a utiliser les armes et la guerre pour les obtenir. 

Car pour les adeptes de I’hegemonisme humaniste, I’Europeen 
doit developper un sentiment de superiority evident du a sa 
culture exemplaire : I’humanisme eurocentriste represente le 
salut de I’humanite, rien de moins, tel est le sens du 
colonialisme et de I’imperialisme. 

Le combat entre Hercule et Antee en represente I’archetype. 
Antee, roi de Lybie, etait le fils de Poseidon et de Gaia, la Mere- 
Terre. C’etait un terrible lutteur qui etait invincible car il reprenait 
des forces des qu’il etait en contact avec la terre (sa mere). 

Ce geant “monstrueux” attaquait les voyageurs pour construire 
avec leurs cranes un temple dedie a son pere. II donna le nom 
de sa femme, Tinga, a son domaine qui englobait les fameux 
jardins des Hesperides, reputes pour leurs fruits d’or. Selon 
Platon, la region de Tanger, ainsi que le reste de la “Lybie”, etait 
le domaine du geant Antee. 

Hercule, le nom latinise du heros grec Heracles, est un demi- 
dieu et heros celebre par sa force, son courage et ses 
nombreux exploits legendaires. Le vol de trois fruits d’or, etait 
I’un des douze travaux de Hercule En arrivant sur le domaine 
d’Antee, Hercule se vit defier par celui-ci 



Les deux pugilistes se preparerent au combat: l’un et I’autre 
oterent leur peau de lion, mais alors qu’Hercule s’enduisait 
d’huile a la maniere olympique, Antee se versait du sable chaud 
sur les membres de crainte que le contact avec la terre, par la 
plante de ses pieds seulement, ne soit insuffisant. Hercule avait 
decide de menager ses forces et de fatiguer Antee, mais, apres 
I’avoir projete sur le sol tout de son long, il fut stupefait de voir 
ses muscles se gonfler et ses membres, regeneres par la Terre- 
Mere, reprendre leur vigueur 

Les deux adversaires se prirent a nouveau a bras-le-corps et 
Antee se jetait volontairement sur le sol, sans attendre 
qu’Heracles I’y projetat; Hercule, comprenant alors sa 
manoeuvre, le souleva de terre, lui brisa les cotes, et, malgre 
les profonds gemissements de la Terre-Mere, il le maintint en 
I’air jusqu’a ce qu’il expirat. Au cours de cette bataille 
titanesque, un coup de sabre d’Hercule ouvrit le detroit de 
Gibraltar. Ce combat symbolique montre le triomphe de la 
culture sur la nature, victoire de I’Europe sur I’Afrique. 

Car a cette epoque apparait cette autre particularite importante 
de I’homme moderne non pas I’argent comme tel mais I’idee de 
richesse liee aux idees de progres materiel infini. Ainsi cette 
notion de richesse accouplee a I’exaltation de la liberte au point 
ou I’homme peut changer le monde naturel sans tenir compte 
des lois cosmiques seront d’une nocivite incroyable envers 
I’environnement en general. 

Malheureusement, ces visions destructrices et guerrieres 
dominent encore I’esprit de la plupart des politiciens 
contemporains. L’Eglise perpetuera jusqu’a nos jours cette 
theologie de la domination qui servira de justification 
ideologique de tout imperialisme politique et religieux. 

“Dieu ne serait-il qu’une initiative de la liberte humaine au meme titre que 
le mal ? Aussi radicale que le mal par ailleurs ? (Jorge Semprun, Mai et 



modernite, Climats,1995, p.40) 

Parallelement aux theologiens et autres exegetes du Moyen 
age, des erudits se mirent a la decouverte des textes 
philosophiques greco-romains et des theses scientifiques 
preserves miraculeusement par les savants arabes qui 
sauverent cette connaissance universelle de I’anatheme de 
I’Eglise contre tout livre autre que la Bible. 

Puisque la notion de temps cyclique provient de I’observation 
de la nature, du rythme des saisons, du jour succedant a la nuit, 
du mouvement des planetes et de la lune, les fils d’Abraham 
recuseront fermement ces visions paiennes de I’Histoire 
cyclique et surtout, I’astronomie, cette nouvelle science qui 
semble donner raison aux peuples impies. Alors que le monde 
grec sait deja que la terre est une sphere grace a Aristarque, ne 
en 310 av.J.C., qui a etabli les dimensions a peu de chose pres, 
elle restera pour les Chretiens un disque pendant 1 500 ans 
encore; I’etre humain y occupant la place centrale. L’eglise, 
notre Mere I’Eglise remplagant la Terre-Mere universelle. 

La terre devient I’arene naturel des conflits entre la conscience 
et le corps, entre raison et nature. Auparavant, a la prehistoire, 
le divin s’articulait autour de I’union avec I’animal chez les 
peuples chasseurs nomades et autour de I’union avec la 
vegetation chez les premiers agriculteurs sedentaires. La terre 
etait consideree comme une Grande Mere ou toute intervention 
humaine equivalait a un sacrilege, une faute que Ton devait 
reparer par des rites de veneration. Pour la pensee archaique, 
la Nature est Tout, est eternelle et c’est en elle que I’homme 
trouve sa place et son accomplissement. 

Influences par les sectes paiennes et concurrences par les 
sciences occultes des alchimistes, les Chretiens se mirent a 
etudier le ciel et la terre pour mieux evacuer la beaute et 
I’harmonie de la nature au profit de I’oeuvre de Dieu, la seule 



qui merite d’atteindre cette perfection. 

Dans toutes les religions bibliques, la terre est une prison d’ou 
il faut s’echapper. A la malediction qui frappe I’homme dans la 
Genese s’ajoute celle sur la terre ou il est ne : «...maudit soit 
le sol a cause de toi ! A force de peine, tu en retireras 
subsistance tous les jours de ta vie. II produira pour toi epines 
et chardons et tu mangeras I’herbe des champs... » (Gn 3, 17- 
19) 

II est indeniable que les religions abrahamiques ont ete les 
premieres a deraciner I’homme de la nature et a s’elever avec 
vehemence contre les mythologies naturalistes. Veritable 
combat contre le sacre cosmique, dieu solaire, deesse lunaire, 
contre le sacre des forces naturelles, dieu du tonnerre, deesse 
de la fertility, etc. La nature ne commande aucun respect 
particulier. Dieu ne participe pas de ces realites, il les 
transcende. La creation biblique est un depouillement total du 
sacre archaique. 

Devant la perfection de L’ tre Superieur, I’homme ne peut que 
s’abaisser devant tant de Magnificence, tel est le sens de la 
Chute de I’homme entratnant avec lui la nature. (Erigene) Ainsi 
cette nature ayant participee a la Chute dAdam et a son exil du 
Paradis terrestre devint viciee, desordonnee. Une nature 
vicieuse prit la place d’une nature bienfaitrice puisque I’homme 
entratna celle-ci dans sa chute. Cette idee de nature 
responsable de la Chute de I’homme occultera pendant des 
siecles la signification spirituelle de I’ordre naturel divin. 

Le christianisme et le Nouveau Testament ont continue a 
propager la meme vision du monde que I’Ancien Testament i.e 
une religion de I’histoire du salut de I’homme delivree de la 
nature. En effet, le christianisme, en proposant I’au-dela 
comme seul salut, recommande aux hommes de carrement se 
soustraire, de ne rien attendre de la vie. Contrairement a la 



notion de nature incree, eternelle des peuples archai'ques, 
I’idee de la Creation du monde, specifiquement juive, permet a 
la pensee humaine de s’elever vers un lieu, vers un temps ou 
la nature n’existait pas, ou Dieu etait seul et ce lieu divin permet 
a nouveau a I’homme d’esperer, un jour, atteindre ce paradis 
puisque sa destinee est veritablement transcendante a la 
Nature. 

«Au commencement etait le Verbe» tel est le premier verset de 
I’Evangile selon Saint-Jean. «Verbe» traduction de Logos en 
grec qui veut dire aussi harmonie et implique done que 
I’incarnation du Logos en toute chose est synonyme 
d’harmonie. Selon la Bible, «l’esprit su seigneur a impregne le 
monde entier» (Sagesse, 7 : 22-23) et «le souffle de Dieu», la 
pneuma inonde le cosmos et Saint Augustin d’en conclure : «le 
monde entier, dans sa variete, est une creation divine». 

Thomas D’Aquin (XI lie siecle) developpa le concept de 
hierarchie universelle sur la base de differents degres de 
realites ou Dieu est realite pure, transcendante et sous lui, 
chaque chose est determinee selon Sa Providence et Sa 
Justice. L’ordre de la nature est fonde sur le degre de 
ressemblance a Dieu. Empruntant a Aristote le concept de 
structure intelligible, Thomas D’Aquin en conclue que tout le 
monde physique et naturel obeit a un «desir» d’imiter Dieu tant 
par son existence que par ses actions. Grace a cette hierarchie 
des etres et des choses, I’homme, puisqu’il ressemble a Dieu, 
s’autoproclamera «vice regent» de la Creation divine et 
s’arrogera le droit de disposer de la nature, des animaux, des 
vegetaux et memes des ames pai'ennes et impies selon son 
bon vouloir. Ainsi puisque Dieu s’est revele a I’homme et a lui 
seul, toute la nature perd done son caractere sacre. 

II revient au theologien Lulle mort en 1315 de faire la synthese 
entre le message d’lncarnation du Christ, de dieu en I’homme 
et la nature. Idee que Lulle actualisa dans la nature avec I’idee 



«scientifique» que I’homme trone sur le monde animale et 
vegetale. 

Poursuivant sur sa lancee, Descartes propose ensuite la these 
selon laquelle il est impossible de trouver une difference entre 
I’animal et la machine. Spinoza, quant a lui, declara que les 
humains sont en droit « de se servir des betes a notre guise et 
de les traiter selon ce qu’il nous convient le mieux puisqu’elles 
ne s’accordent pas avec nous par nature et que leurs 
sentiments sont, par nature, differents des sentiments humains 
». Finalement, le philosophe Fichte completa le tableau et 
affirma dans sa Doctrine du droit nature I en 1796, que tous les 
animaux domestiques sont «sous la tutelle» de I’homme en vue 
«d’une utilisation reguliere» et ne sont que «propriete». Quant 
aux animaux sauvages, ils sont «nuisibles» et «consideres 
comme un ennemi ». Voila comment a ete formule ce qui en 
Occident fait figure maintenant de lieu commun universel: 
I’anthropocentrisme ne reconnait pas de droit a la creature, il ne 
connait que les hommes dominant et ses besoins qui 
perpetueront, comme plusieurs societes antiques auparavant, 
I’asservissement des hommes domines a travailler comme des 
betes de somme, I’esclavagisme comme concept de la cupidite 
humaine et, au pire, a eliminer ceux qui resisteront. 

De la beaute, de la «sagesse», de la majeste des etres vivants, 
animaux et plantes, nous n’avons retenu que leur utilite 
alimentaire et domestique et les avons abandonnes au sort 
lamentable auquel nous les avons astreints. 

La classification en animaux purs et impurs, une liste 
interminable de preceptes alimentaires et une serie de decrets 
dont I’interdiction de la sodomie avec des betes, voila le 
contexte dans lequel un theologien monotheiste apprend a 
connaitre les animaux dans I’Ancien Testament. Pour ce qui est 
de la nature en general : 



«Sachez que Ton a pas deux cceurs, un pour soi, un pour 
les animaux, on en a un ou pas du tout». (Lamartine) 

«Soumettez-la; dominez sur les poissons de la mer, les oiseaux du del et 
tous les animaux qui rampent sur la terre » (Genese 1,28). 

Pour ce qui est des animaux en particulier : 

«Ne vous rendez pas vous-memes immondes avec toutes ces bestioles 
grouillantes, ne vous contaminez pas avec elles et ne soyez pas 
contamines par elles. Car c’est moi Yahve qui suis votre Dieu. Vous vous 
etes sanctifies et vous etes devenus saints car je suis saint ; ne vous 
rendez pas impurs avec toutes ces bestioles qui rampent sur la terre. (Lv 
11 : 43-44) 

La notion de peuple elue se transforma en espece elue : seul 
I’homme est saint et cette notion anthropocentrique aura des 
consequences inestimables sur notre relation a 
I’environnement et sur les autres especes animales ou 
vegetales. 

Car la nature est le siege de tous les maux, de tous les peches. 
Le peintre neerlandais Jerome Bosch, tout comme I’Eglise 
catholique medievale, I’a bien pressentie. L’oeuvre picturale de 
Bosch defie les lois de la nature; on peut meme ajouter sans se 
tromper : une oeuvre contre la nature. Les personnages de 
Bosch ont des tetes decharnes, des visages blafards deformes 
par des rictus de haine, une peau fanee; ils donnent 
I’impression generale de vivre dans des corps maladifs et 
souffrants. Leur environnement est parseme de brindilles 
cassees, de branches epineuses et troncs d’arbres aux formes 
acerees evoquant une nature inquietante, hideuse, 
monstrueuse, diabolique. 

Qui est done Jerome Bosch ? On situe sa naissance vers 1450. 
Un chroniqueur flamand de I’epoque (1566) qualifia le peintre 
de «faiseur de diables»; I’homme etant un pecheur incorrigible 
voue a la damnation eternelle. Impression partagee par ses 



contemporains partout en Europe comme en fait foi cette 
affirmation d’un chroniqueur espagnol : 

« la difference entre les oeuvres de cet homme (Bosch ou Bosco comme 
nous disons) et celles des autres, consiste, selon moi, en ce que les 
autres cherchent a peindre les hommes tels qu’ils apparaissent vus du 
dehors, tandis que lui a le courage de les peindre comme ils sont dedans, 
a l’interieur.» (Siguenga,1605) 

Comme si voila cinq cents ans, Bosch aurait eu la premonition 
a la fois de la psychanalyse de Freud, de la psychologie des 
profondeurs de Jung et du surrealisme de Breton. Eh bien, non 
! L’oeuvre de Bosch est bel et bien I’expression religieuse de la 
Bible ou plutot du diable de la Bible. 

Toute I’oeuvre de Bosch est aussi I’expression de la vie 
medievale et de la pensee d’inspiration manicheenne sous 
I’emprise d’un clerge despotique qui a droit de vie et de mort 
sur le peuple. Bosch est le peintre de requisition, sans aucun 
doute. II est le «peintre de I’horreur, de la vraie horreur, celle qui 
fait partie de nous, qui est nous meme.» Les oeuvres de Bosch 
sont de veritables discours sur les defaillances de la nature et 
de I’homme envahit par le mal, expression de «l’etat nauseeux 
de l’ame» et font office de catharsis, d’exorcisme a une epoque 
lointaine de la psychologie moderne puisque Interpretation 
des reves etait alors associee a la sorcellerie et severement 
punie par les inquisiteurs. 

«Comtemptus mundi» (mepriser le monde), voila bien I’etat d’esprit de 
I’lnquisition par lequel il faut «comprendre le refus de toute sensualite, 
mais aussi la disapprobation de toute conduite dont le but est de profiter 
de la vie et d’accumuler des biens; c’est une mise en garde contre les 
ruses du diable et une exhortation a resister a la tentation, bref, tout ce 
qu’evoquent des mots tels que remontrance et mortification. II faut que 
I’homme realise que son destin se trouve dans I’au-dela. C’est le message 
principal que Bosch semble avoir consigne dans ses tableaux. » 
(Marijnissen/Ruyffelaere, 2001) 



C’est malheureusement I’heritage mortifere que nous trainons 
comme un boulet au pied depuis I’ere des despotismes 
antiques. Tout notre drame vient du fait que les livres sacres 
nous condamnent toujours par cette faute et qu’en 
consequence nous sommes vils, sales, corrompus : nous 
meritons juste ce qui nous arrive... Comme Job, pauvre comme 
Job, nous vivons une humiliation totale comme un fardeau qui 
ronge la vie. Quelle tragedie ! 

Meme son Paradis terrestre est peint comme un lieu infernal 
hante, corrompu, un veritable pandemonium, jardin des vices et 
des terreurs. Le peuple, devant un tel spectacle, ne pouvait 
qu’esperer atteindre le plus rapidement possible le jardin 
celeste du Paradis ou, selon Bosch, les ames des justes et des 
bienheureux jouissent de la beatitude eternelle, en compagnie 
des anges et des saints. Telle etait la fonction 
psychopedagogique de I’art. 

Jerome Bosch est le peintre de la Bible, principalement des 
visions dementielles, des catastrophes congues par Dieu : 
deluges, tremblements de terre, invasion de sauterelles, 
famine, carnage des villes, temples ruines, autant de desastres 
necessaires pour apaiser sa colere et purifier le peuple impie. 

Cependant, la palme du desastre universelle revient a 
I’Apocalypse de Jean, veritable theologie de poesie extreme du 
Nouveau Testament. Recit de la fin du monde et du temps sur 
lequel s’assoira la tyrannie des theologiens et des pouvoirs 
politiques despotes. Les artistes ne pouvaient ignorer un recit 
destine a susciter la terreur et I’epouvante. Mosaiques 
romaines anciennes, vitraux, icones orientales, fresques 
romanes, sculptures gothiques, enluminures byzantines, 
tapisseries medievales, peintures flamandes, gravures 
allemandes, autant d’oeuvres qui relayeront vers les croyants 
les images des bouleversements cosmiques : obscurcissement 
de la lune et du soleil, chute des astres, seismes sismiques, 



pollution des eaux transformees en rivieres de sang, ravage 
des forets par le feu du puits des abTmes, invasion des 
monstres et de la Bete. Que dire du Christ qui tient le glaive 
acere dans sa bouche dans un tel decor mortifere? 

L’incendie en 49 avant J.C de la Grande Bibliotheque 
d’Alexandrie qui entraina la perte irremediable de 400 000 
rouleaux de papyrus dans toutes les disciplines scientifiques, la 
fermeture des Universites pai'ennes au VI erne siecle par 
I’Empereur Justinien, I’interdiction de la lecture et la destruction 
de tous les documents anciens par les Chretiens sous 
requisition font que notre histoire fut totalement occultee et 
oubliee. II faudra attendre le Moyen-Age ou sous I’influence des 
Arabes, les mathematiques, la recherche experimental, les 
sciences exactes de la nature inspirees des Grecs soient 
reintroduites en Europe. 

Depuis la chute de Tolede aux mains des Chretiens au Xle 
siecle, les traductions des travaux arabes comprenant de 
nombreux textes importants se firent de plus en plus pour 
culminer au XI le siecle que certains historiens appellent la 
«premiere renaissance)). Ainsi plusieurs traites antiques 
concernant I’astronomie, I’astrologie, la physique, la medecine 
et meme de magie et bien sur d’alchimie contribuerent a la 
naissance de la science occidentale. Un mouvement d’erudition 
inedit s’empara alors des esprits. 

«Pour I’alchimiste, la nature livre ses secrets par la connaissance 
scientifique et la contrainte magique des sciences occultes. L’alchimiste 
perpetue le mythe du forgeron de la prehistoire et de la technique de 
transmutation de la matiere. Toujours empreint de «religiosite», c’est le 
drame mystique de dieu, sa vie, sa mort, sa resurrection, qui est projete 
sur la Matiere pour la transmuer. L’alchimiste traite la Matiere comme le 
«pretre», le devin, interpretent les Mysteres. La Matiere transmuee 
acquiert le symbole de I’immortalite (Or) et de la redemption par I’ceuvre 
alchimiste. L’astrologue, le forgeron, I’alchimiste, tous revent de moyens 
rapides pour arriver a dominer le milieu. Le reve oriente I’activite humaine. 



La magie devient un raccourci par lequel I’homme veut penetrer le secret 
et le mystere de la vie. La grande originate de I’alchimie fut de creer les 
instruments qui permirent les actes de broyer, moudre, bruler, distiller, 
dissoudre la matiere ainsi que I’observation des resultats. L’alchimie a ete 
le pont qui a permis a I’imagination d’atteindre les rives de la science)). » 
(Lewis Mumford, Technique et civilisation, Editions du Seuil, Paris, 1953) 

Avec Copernic, Kepler et Galilee s’amorce une veritable crise 
de civilisation: la terre n’est plus le centre du monde, c’est la 
terre qui tourne autour du soleil et non I’inverse reprenant a 
leur compte les enonces de Aristarque dix-huit siecles plus 
tard. Par cette affirmation de I’heliocentrisme, toute une vision 
du monde s’ecroule. L’homme se retrouve perdu et seul dans 
I’infini ou I’homme n’est plus le centre. 

L’an 1632 marque I’annee ou la nature fut irremediablement 
vaincue. Maintenant conquise, la deesse archai'que de la Terre- 
Mere est videe de sa substance spirituelle pour dechoir vers la 
disgrace de son nouvel attribut ; la nature est une machine, 
Dieu, un horloger. Les signes naturelles signalant la presence 
de Dieu deviennent des abstractions mathematiques et 
geometriques. 

«ll (I’Univers) est ecrit dans le langage des mathematiques, et les person- 
nages en sont les triangles, les cercles et autres figures geometriques, 
sans lesquelles il est humainement impossible d’en comprendre un seul 
mot; sans elles, nous partons a I’aventure dans un obscur labyrinthe». 
(Galilee, II Sagiatore cite par Stillman Drake in Discourses and Opinions of Galileo, 
Doubleday Anchor Books, N.Y. USA, 1957, p.237-238) 

Contrairement a Pythagore pour qui les mathematiques 
representaient la pensee de Dieu et la nature sa symphonie, 
avec Galilee, les mathematiques deviennent des lois pures et 
dures, froides tandis que la nature amorce sa decadence. La 
nature est ainsi depouillee de ses formes, de ses couleurs, de 
ses odeurs, en somme, la substance intrinsequement divine 
remplacee par des concepts mecaniques, purement 
materialiste. 



L’homme en est decentre spirituellement et 
psychologiquement. Cette «heresie» de Galilee sera 
severement jugee par le tribunal de I’lnquisition : Galilee devra 
se retracter sous peine de mort. Descartes saura tres bien 
analyser le contexte theologique de I’epoque et s’empressera 
de redefinir la place de I’homme dans I’infini. Bien que 
partageant les vues de Galilee ainsi que la revolution 
scientifique qui s’amorce, Descartes comprit qu’il fallait 
redonner a I’homme une place dans I’infini sous peine 
d’anatheme et de reclusion sociale. Puisque la premiere 
certitude est celle de mon existence revele par la conscience, 
par la pensee (Je pense done je suis) et que le neant, I’infini, la 
nature, ne peuvent pas penser, alors “je”, ma conscience d’etre, 
est le point d’appui de toute connaissance. C’est par ma 
conscience que le monde, les galaxies, les planetes, la nature, 
I’autre existent. Descartes vient de deposer a nouveau I’homme 
sur le trone de I’Univers, inspiree par la theologie chretienne du 
Dieu fait homme. En actualisant I’lncarnation de Dieu dans le 
“Je”, Descartes dejoue requisition et redonne a la I’homme une 
position anthropocentrique. 

Dorenavant, le corps est associe a un mecanisme, une 
machine. En decrivant le monde naturel sur une base purement 
mecanique, Descartes transfera I’ordre divin a la machine, celle 
qui assouvira notre desir de domination. Dans son Discours de 
la Methode, il observe: 

“Car elles (les difficultes en physique) m’ont fait voir qu’il est possible de 
parvenir a des connaissances qui soient fort utiles a la vie; et qu’au lieu 
de cette philosophie speculative qu’on enseigne dans les ecoles, on en 
peut trouver une pratique, par laquelle, connaissant la force et les actions 
du feu, de I’eau, de I’air, des astres, des cieux et de tous les autres corps 
qui nous environnent, aussi distinctement que nous connaissons les 
divers metiers de nos artisans, nous les pourrions employer de la meme 
fagon a tous les usages auxquels ils sont propres et ainsi nous rendre 
maTtres et possesseurs de la nature” 



«M. Descartes a toujours craint de se faire juger par I’Eglise, c’est 
pourquoi on lui voit prendre des precautions qui vont jusqu’a l’exces.» 
(Bossuet) 

Ainsi I’homme n’est pas perdu dans I’univers mais seulement 
egare et seule la science lui permettra de retrouver son chemin. 
Avec Descartes, I’univers devient mecanique, machiniste, 
technologique et I’homme en est le maitre. La nature est un 
chose materielle, une machine coupee de toute realite 
spirituelle. 

Depuis le paleolithique, I’homme n’a cesse de creer des outils 
de plus en plus sophistiques pour accrottre le pouvoir de 
I’humain sur son environnement et ainsi assurer sa survie. 
Comme nos ancetres australopitheques qui accordaient aux 
outils un aura spirituel, la machine deviendra la nouvelle 
deesse pai'enne de I’homme moderne. 

Au fait qu’est-ce qu’une machine ? 

« Une machine est un complexe d’agents non organiques ayant pour but 
de convertir I’energie, d’accomplir un travail, d’accroTtre les capacites 
mecaniques ou sensorielles du corps humains, ou de reduire a un ordre 
et une regularity mesurables des phenomenes de la vie » (Mumford). 

Ce desir de dominer la nature orienta I’esprit humain vers 
I’exterieur et suggera le besoin d’agir sur ce monde et ainsi 
creer les instruments necessaires pour y parvenir. La methode 
scientifique naissante permit de simplifier le complexe, d’isoler 
les elements entre eux. La science se specialisa en 
concentrant I’analyse uniquement sur le monde materielle, elle 
devait en effet de-spiritualiser la nature. 

Tous les attributs naturalistes de la deite furent remplaces par 
la seule puissance «qui est reellement : la Volonte de la 
raison». Et Hegel de continuer ainsi son raisonnement dans La 
Raison dans I’Histoire : « la Volonte de la Raison, le Bien tel 



qu’il est concretement, est reellement la plus grande puissance 
: la puissance absolue qui se realise. Le vrai Bien, la Raison 
divine universelle, est aussi la puissance capable de se 
realiser. La representation la plus concrete de ce Bien, de cette 
Raison, est Dieu.» (Edition 10/18, Paris, 1965) L’homme doue 
de raison existe comme accomplissement du plan divin. 
L’homme peut done d’agir sur le reel puisque e’est L’ldeal qui 
se realise. 

Agir sur le reel, voici done le travail de I’artisan, de I’ingenieur 
propulse au premier rang. Le developpement des techniques 
est non seulement une revolution materielle mais aussi un 
bouleversement cosmologique et bien sur metaphysique. Toute 
la conception cosmologique de I’Univers, toute la conception 
traditionnelle des objets et des formes que I’homme avait 
patiemment mise en place s’effondre comme un jeu de carte. 
Au yeux de I’historien des sciences Alexandre Koyre, il s’agit 
«de la revolution la plus profonde accomplie ou subie par 
I’esprit humain depuis I’invention du Cosmos par les Grecs». 

«La nature de Galilee, “ecrite en langage mathematique”, la nature de 
Descartes, ou tout se fait par “matiere et mouvement” est bien I’oeuvre du 
Dieu createur. Mais ce Dieu, Teternel geometre” de Voltaire, est en realite 
la plus formidable caution que la raison humaine ne se soit jamais donnee 
dans sa conquete de la nature. » (Jacques Roger, La science nous renvoie notre 
image in Serie sciences en societe no. 9, Autrement, avril 1993, p. 1 31 ) 

Le mepris affiche par I’Eglise envers la nature et le corps 
humain - le corps tend a la corruption - ouvrit toute grande les 
portes aux visions mecaniques et machinistes de la science 
appliquee. 

Le corps acquiert done le statut de machine biologique 
sophistiquee, donnant raison a I’Eglise separant I’ame du 
corps. L’homme en esprit se distingue alors de son enveloppe 
corporelle. Le corps perd ainsi toute valeur morale et 
symbolique pour ne representer qu’un ensemble de rouages 



mecaniques, de pompes et de cylindres. Cette notion de 
corps/machine de la Renaissance perpetua I’asservissement 
des hommes developpe depuis I’aube de I’Antiquite. 

Des le Moyen Age, la naissance de la theologie naturelle 
enseignee par Thomas D’Aquin vers 1250, a savoir, I’etude 
religieuse de la nature en vue d’une meilleure comprehension 
de Dieu, proposa que, «dans la nature, les fonctions ne 
jaillissent pas au hasard d’une evolution accidentelle de la 
matiere, mais bien plutot que la matiere, les corps, les elements 
naturels, les organismes etc. sont choisis et congus en 
fonctions des fins a poursuivre...» (Bertrand, La revelation 
cosmique, p.242) Cette citation de saint Paul : «les perfections 
invisibles de Dieu nous sont manifestoes par ses oeuvres 
visibles (Rm 1,20) en est le credo. 

Cette citation de saint Paul implique que derriere les objets se 
cachent un code secret qui, une fois revelee, nous permettrait 
de rencontrer dieu face a face. Tandis que la theologie naturelle 
cherchait a decoder les symboles physiques grace auxquels 
Dieu pouvait communiquer avec I’homme, la science moderne, 
elle, s’efforcera desormais de mieux comprendre la fagon dont 
opere la creation. II ne s’agit done plus de communiquer avec 
Dieu a travers la nature, mais de comprendre les mecanismes 
sous-jacents. La technique moderne dans ce contexte est 
partiellement expliquee comme la realisation volontariste 
occidentale du dogme chretien de la transcendance de 
I’homme vis-a-vis de la nature et de son legitime desir de la 
dominer. Ce qui veut dire que la science occidentale moderne 
a bien ete congue dans le giron de la theologie chretienne 
grace a la traduction en latin des Traites de medecine greco- 

arabe entre le X et le XI l e siecle et Traites de chirurgie au XI ll e . 

La publication de De Humani corporis Fabrica (1545) du 
flamand Vesale accentue le developpement phenomenal de 
cette nouvelle science, I’anatomie et d’un nouvel art, 



I’illustration anatomique. On disait des chirurgiens au Moyen 
Age tardif qu’ils pratiquaient un «art mecanique» et pour cause 
; le corps est charpente (les os) emprunt a I’architecture des 
cathedrales, avec le mouvement, le corps comme «batiment 
mobile» devient «vaisseau de mer» periodes des grandes 
expeditions maritimes, finalement, le corps incorpore les traits 
d’une entite mecanique a I’image de Dieu «horloger de 
I’univers. » La machine devient le modele explicatif du monde 
physique, un mecanisme compose de pieces done susceptible 
d’etre demonte; la mecanisation du corps induit la notion de 
fragmentation des parties pour en comprendre I’agencement. 
(Histoire du corps T-2, 2006) 

Ainsi Charles Le Brun, artiste officiel de Louis XIV, codifie vingt- 
trois passions et les relie aux muscles correspondant a leur 
expressions faciales. L’expression faciale est le resultat d’un 
phenomene purement physique et non plus le reflet de I’ame. 
L’homme-machine remplace de plus en plus I’homme-zodiaque 
de I’Antiquite, ce dernier ira rejoindre la tradition astrologique et 
chiromancienne nouant des liens plus etroits avec la tradition 
esoterique de la divination. 

La notion de corps-machine prend forme a la meme epoque 
des grandes decouvertes territoriales de nouveaux continents 
et contrees exotiques, periode qui marque I’essor important de 
la cartographie. II en sera ainsi du corps disseque, veritable 
exploration d’un reservoir de decouvertes intimes 
cartographies sur des planches anatomiques. Tranquillement 
mais surement, le corps s’affranchit de I’ordre cosmique des 
Anciens. Du corps sacre cosmique, nous passons a un corps 
materialiste qui se «desenchante» dans une science mecaniste 
ou meme I’esprit n’est plus mystique mais bio-chimique. La 
science commence ainsi a prendre ses distances vis-a-vis la 
theologie; I’etude de I’ame sera abandonnee au profit des 
pretres et metaphysiciens. 



Le processus de desertification de litre amorce auparavant 
par la religion se perpetua dans la science. En separant I’ame 
du corps, en donnant a I’ame une realite autonome, on 
permettait done de dissequer les fonctions du corps. Encore 
une fois e’est la femme qui en subira les contrecoups funestes. 
Sous la main des anatomistes, le corps de la femme «vivant 
mais imparfait» aux «muscles effaces», aux «seins mous et 
aux fesses flasques» est compare a un «amoindrissement, un 
sous-ordre» ou «les ovaires sont des testicules rates», le 
clitoris, «un penis ratatine et cache. » Comme on le voit, le 
corps feminin est toujours degrade et juge negativement par 
rapport au corps masculin; on est loin d’en avoir saisi la 
complementarite entre eux car a cette epoque la seule logique 
qui prevaut est celle du pouvoir et de la domination. (Le Bras 
Chopard Armelle, Le zoo des philosophes) 

Le monde est oeuvre inacheve et le destin de I’homme sur terre 
est de parachever I’oeuvre initial sous les auspices de Dieu. Le 
monde apparait de plus en plus comme un champs de bataille 
ou s’affrontent des puissantes aveugles. Comme pour les 
gnostiques auparavant, le monde est mauvais et le philosophe 
Hume en generalisa I’idee ainsi : «Une guerre perpetuelle est 
allumee entre toutes les creatures vivantes». 

La nature, le monde ne peut plus nous aider a devenir des 
hommes; seule la transformation du monde peut participer a 
I’edification de I’homme. De I’association avec la nature nous 
passons a son exploitation. La machine, par sa copie des 
fonctions et des membres du corps, ne projetait que la vision 
d’un corps mutile deja martyrise, flagelle, hai' par la religion. 
Mais surtout, agir sur le reel implique que le monde est 
imparfait done perfectible, que la nature est malleable et 
soumise a Taction bienfaisante de I’homme. 

Dans les ouvrages theoriques intitules Principia et Opticks, 
Newton (1642-1727) postule que tous les phenomenes 



observes impliquent une description mathematique et 
geometrique sous forme de masse, de faille, de volume et de 
mouvements : Dieu a cree le monde a partir des principes de la 
geometrie et de lois mathematiques. Poursuivant la pensee de 
Galilee, Kepler et Descartes, la decouverte de la gravitation par 
Newton confirme que I’Ordre mecanique regit I’Univers. 

Newton est a I’origine de ce qu’on appelle la mecanique 
classique dont les trois lois de Newton constituent les 
fondements : le principe d’inertie, la relation fondamentale de la 
dynamique et la loi de la reaction. II inventa, en meme temps 
que Leibniz, le calcul differentiel, qu’il nomma methode des 
fluxions et qu’il utilisa pour formaliser sa description de la 
gravitation comme force d’attraction universelle. 

Grace a la revolution scientifique et de la mathematisation de la 
physique, I’espace devint reel; il s’agit alors de se I’approprier 
par les conquetes, le temps est reel; alors divisons le en heures 
et minutes, la matiere est reelle; codifions la en la mesurant et 
la pesant. La science naturaliste n’echappa pas a cette tyrannie 
instrumentale; elle tenta elle aussi de hierarchiser la nature a 
partir de I’homme comme valeur supreme et chercha a partir de 
cette perception a etablir I’orientation de nos choix. La nature 
existait pour etre exploree, pour etre envahie; elle devait etre 
conquise pour etre comprise. 

Ainsi commenga le “desenchantement du monde” La filiation 
homme-nature fut rompue et marqua le passage de I’etat de 
nature a celui de culture. Comme si la nature humaine 
appartenait dorenavant a un paradigme perdu. (Edgar Morin.) 
La modernite c’est cinq siecles de fragmentations, de divisions 
et de negation de ce qui nous a mis au monde. 

La nature archai'que des peuples primitifs et des philosophies 
traditionnelles, telle qu’elle etait contemplee jadis, etait le regne 
du Bien. Toute leur spirituality convergeait vers la celebration 



de la vie neanmoins assombrie par les maladies et la mort. 
Cependant ce mal issu des maladies, de la mort, des desastres 
etaient consideres comme des actes naturels represents par 
des demons qu’il etait possible de conjurer par des rituels et 
des paroles mysterieuses porteuses de guerison dont le sorcier 
est le depositaire. Nul trace de faute contingente a I’humanite 
que I’homme est appele a expier par le repentir et les 
mortifications corporelles. 

La nature moderne, lieu de violence entre especes, est le 
royaume du Mal. Puisque le Bien n’est plus dans la nature, il se 
doit d’y etre introduit par Taction humaine. La technique 
moderne prend ainsi son sens metaphysique du Bien 
combattant le Mal. 

«Les Anciens et les medievaux n’ignoraient nullement la technique ; le 
Moyen Age occidental a invente ou generalise des precedes agricoles qui 
ont permis une amelioration des la condition humaine a commencer par 
un accroissement demographique. Mais ces resultats n’etaient pas 
consideres comme apportant un bien qui aurait depasser le niveau de 
I’utile et du commode. Pour les Modernes, en revanche, combattre la 
nature, c’est combattre le mal et repandre le bien. De la sorte, la 
production technique voit mettre a son credit la force de la pratique 
morale». (Remi Brague, La sagesse du monde, Editions Fayard, Paris, 1999, p.240- 
241) 

La nature doit se soumettre a la volonte humaine et finira par 
bouleverser radicalement I’ordre de la nature qui desormais 
dependra en totalite de I’etre humain comme centre de tout. 

L’homme devint I’idole de lui-meme et la machine, sa creation, 
la nouvelle religion, conception mecanique de I’Univers qui 
servira le capitalisme comme fondement de I’ideologie 
dominante de la modernite. La foi avait trouver un nouvel objet 
: le pouvoir par le controle de I’ordre mecanique. Les detenteurs 
du capital et I’Eglise infeodee a ceux-ci prechaient I’Evangile du 
travail, la foi en la science mecanique et le salut par la machine 
et la routine mecanique d’autant plus que le paradis du succes 



financier etait au bout de la chaine de production. 

Calvin, Luther et les premiers Reformateurs et peres du 
protestantisme developperent un mepris de la nature tel qu’ils 
cautionnerent avec ferveur cette nouvelle conception 
mecanique de la nature sans ame et de la science moderne 
comme outil d’exploitation. 

Le processus de desertification de I’etre amorcee auparavant 
par la religion se perpetua. En separant I’ame du corps, en 
donnant a I’ame une realite autonome, on permettait done de 
dissequer les fonctions du corps, pensons aux experiences de 
dissection de Leonard de Vinci par exemple. On substitua au 
corps et au sang une abstraction mecanique qui pouvait etre 
manipuler indefiniment. 

Les cires anatomiques, (moulage en cire du corps) connaissent 

un fort succes populaire au XVI I l e siecle. Art et science 
s’associent dans la representation de toutes les pieces du 
corps meme les plus secretes. Les cires anatomiques sont 
indissociables de I’histoire artistique du corps. 

On doit au Sicilien Gaetano Zumbo les premieres cires 
anatomiques. II crea les theatres de cires avec des mises en 
scene cherchant a susciter I’epouvante devant la mort 
ineluctable. Les titres de ses oeuvres parlent d’elles-memes : 
La Peste, Le triomphe du Temps, La corruption des corps et la 
Syphilis. De nombreuses cires viennent meubler les populaires 
cabinets de curiosites partout en Europe. Ce registre artistique 
annonce I’atmosphere du «roman noir» anglais et culminera 
avec le fameux Frankenstein de Mary Shelley 

“Le XVI I l e fut le siecle de I’anatomie triomphante. Comme toute chose 
longuement interdite, I’anatomie fascinait alors, faisait courir les foules 
partout en Europe et le foyer parisien fut longtemps I’un des plus en 
vogue... Les cabinets de cire anatomiques etaient I’apanage d’une elite 



“eclairee” suivant les aspirations des philosophes et I’influence des 
encyclopedistes, d’une classe aisee dont ils flattaient autant le prestige 
que la curiosite scientifique. Les cires du siecle des Lumieres ne furent 
done, somme toute, que la traduction en volume des traites d’anatomie 
d’alors, et bien que les anatomistes verifiassent scrupuleusement le travail 
d’imitation des artistes, elles temoignaient encore de la contamination 
esthetique d’une demarche scientifique, du depassement de la science 
par I’art, dans cette mise en scene organisee du corps anatomise. II 
s’agissait, peut-etre autant pour le scientifique que pour I’artiste, de 
confectionner un modele eternellement transmissible du corps humain, 
modele complet demontrant toute la merveilleuse construction de la 
machine humaine pour le scientifique, mais aussi le modele idealise, 
garant du beau et de la perfection pour I’artiste selon la doctrine neo- 
classique qui dominait a cette epoque. ’’(extrait in catalogue « Clair Jean, 
L’Ame au corps, arts et sciences, 1793-1993 » 1993) 

La plastinication des corps telle que pratiquee a la fin du XX e 
siecle remplit la meme fonction que les cires anatomiques du 

XVI I l e siecle et suscite le meme enthousiasme curieux des 
foules. 

Tandis que Vesale, “pere” de I’anatomie, disseque des 
cadavres pour comprendre le fonctionnement du vivant, un des 
plus grands savants du Moyen Age, Roger Bacon chercha, lui, 
a reproduire la mecanique du mouvement du corps humain et 
s’interessa a la fabrication du premier automate occidental. 
Occidental car comme pour I’anatomie, Bacon fut inspire par 
les premieres traductions des textes greco-romains qui relatent 
des experiences et des personnages inoui's dont Heron 
d’Alexandrie, mathematicien et mecanicien grec du premier 
siecle qui redigea un traite intitule Des automates. Imaginez, il 
presenta alors une piece de theatre fusionnelle employant la 
fine pointe de la technologie; son theatre anthropomorphe 
mettait en vedette des acteurs-automates, veritable theatre 
techno de I’epoque. Avec Phylon de Byzance, ils furent, en fait, 
les veritables precurseurs des savants modernes qui s’en 
inspirerent notamment pour creer des personnages mus grace 
aux principes de la force hydraulique. Les Arabes furent les 



premiers a mettre en pratique cette technique. Les jardins de 
Bagdad etaient alors peuples d’oiseaux artificiels capables de 
piailler en battant des ailes ou bien de personnages qui 
semblaient se promener. 

Grace a Bacon, les explorateurs du mouvement de la vie 
toucherent par la suite a toutes les composantes du monde 
vivant, de I’animal dont Leonard de Vinci et son lion anime 
(1499) a I’androTde mecanise. 

Mais la grande periode de I’automate sera le XVI I l e siecle avec 
I’ingenieur mecanicien Vaucanson. En creant un automate a la 
ressemblance du corps humain, Vaucanson intervient sur la 
notion meme d’etre humain comme si la volonte de se 
dedoubler ou de se representer comme une machine, 
temoignait chez I’etre humain d’une blessure originelle 
physique et mentale a reparer et surtout, il pose cette question 
toujours presente en ce debut de troisieme millenaire : 
jusqu’ou peut-on substituer la machine a I’homme ? 

L’automate acceda, avec Vaucanson, a un statut nouveau : il 
devint modele scientifique et fut au coeur des recherches 
experimentales pour le developpement des machines. Les 
talents de Vaucanson furent bien sur remarques par I’industrie 
pour qui il inventa de nombreuses machines-outils dont un 
metier a tisser automatique. 

«Lorsque les hommes connattront toute I’efficacite de cet 
instrument (la raison), quel enter ne vont-ils pas creer 
autour d’eux.». (Georg Forster). 

Le travail de I’homme associe a la machine, I’homme travaillant 
comme une machine en isolant du corps que les fonctions qui 
ont valeur marchande sont autant de methodes et concepts qui 
en augmentaient I’efficacite. L’humain comme la matiere etaient 
consideres comme ressources naturelles. 



«Le taylorisme et toute I’organisation du travail qui a prevalu au XX e siecle 
dans la societe occidentale decoule en droite ligne de la vision du monde 
diffusee par la science “classique” : le monde etait une grande mecanique 
deterministe avec des particules et des lois regissant leur interaction, 
I’entreprise doit done se calquer sur ce qui “marche”, elle doit etre une 
grande mecanique ou les hommes seront les particules elementaires dont 
les “interactions” seront reglees par des procedures. Le quantitatif va 
regner en maTtre, taux de profit, PNB, etc. seront les indicateurs du “bien- 
etre” de la societe. » (Jean-Marie Pelt, Dieu de I’univers, science et foi, Editions 
Fayard, Paris, 1995.) 

L’environnement tout comme la vie humaine etaient traites 
comme des abstractions. Avec I’ere industrielle arrive la 
pollution massive des cours d’eau et de I’air et son cortege de 
maladies: variole, typhoide et tuberculose. L’ouvrier est traite 
aussi durement que I’environnement ou plutot comme elle, 
comme matiere renouvelable a exploiter jusqu’a son rejet dans 
I’environnement. La fumee des usines de charbon est a la 
pollution de I’air ce que la pauvrete est a la pollution sociale. 
Les cadences automates, I’exploitation des enfants, la journee 
de quatorze heures, esperance de vie de vingt ans inferieures 
a la classe bourgeoise a cause des maladies industrielles, voila 
la “carte postale” du XVI lie et XIXe siecle. 

Claude Levi-Strauss ne prend pas de gants blancs sur cette 
question. II remarque que d’un cote « nous entourons d’une 
veritable veneration certaines syntheses comme les oeuvres 
des grands artistes : peintres, sculpteurs, musiciens. Nous 
construisons des musees qui sont un peu I’equivalent des 
temples d’autres societes, pour les y recueillir, et il nous 
apparaitrait comme un desastre, une catastrophe universelle, 
que toute I’oeuvre de Rembrandt ou de Michel-Ange fut 
aneantie... ». Mais de I’autre, que faisons nous des chefs 
d’oeuvre de la Nature ? Sommes-nous seulement capables de 
les respecter ? « Lorsqu’il s’agit de syntheses infiniment plus 
complexes encore, et infiniment plus irremplagables aussi, que 
sont les especes vivantes, qu’il s’agisse des plantes et des 
animaux, alors nous agissons avec une irresponsabilite, une 



desinvolture totale » de conclure Levi-Strauss. Nous avons 
perdu I’ecoute poetique de la Nature. 

« Ce qui atteint la terre, atteint aussi les Fils de la terre.(...) Si les etres 
humains crachent sur la terre, ils se crachent dessus. (...) Tout ce qui 
arrive aux animaux arrivera aussi a I’etre humain, tres bientot.(...) 
L’homme blanc, qui a provisoirement le pouvoir, croit deja qu’il est Dieu - 
a qui la terre appartient. (...) Continuez a salir votre lit, et une nuit, vous 
etoufferez dans vos dechets. (...) Car cela, nous le savons - notre Dieu est 
le meme dieu. Cette terre est sacree pour lui. Meme I’homme blanc 
n’echappera pas a ce destin commun. (Extrait du discourt du chef Seattle tenu 
en 1856, cite dans The Washington Historical Quartery 22, no 4, octobre 1932.) 

«L’ Amour pour principe, L’Ordre pour base, le Progres pour but» 

(Auguste Comte) 

Tout est en place pour celebrer la grande liturgie du progres 
telle que prophetisee par Auguste Comte, Marx, Saint-Simon, 
Victor Hugo, Michelet pour qui la technique ouvre un ere de 
bonheur pour le genre humain, que le progres dissipera «les 
deux fleaux du genre humain, la betise et la mechancete.» Le 
grand visionnaire de la religion du progres est sans aucun 
doute Concordet, qui, deja a la fin du 18e siecle, annongait 
«l’avancee triomphale de I’humanite vers la science, la sagesse 
et le bonheur» et surtout, void son evangile « que le progres 
scientifique et technique assure non seulement le bien-etre de 
I’humanite mais encore son amendement moral». Le progres 
de I’esprit humain est perfectible au meme titre que celui des 
sciences. 

Saint-Simon, dans le Catechisme des industriels (1805), 
developpe un plaidoyer en faveur d’une elite de savants, 
d’artistes et d’industriels qui va prendre en main le destin des 
hommes pour assurer le bonheur de toutes les classes de la 
societe. C’est la religion du progres et du role missionnaire de 
la science ou des inities sont appeles a liberer I’homme de la 
barbarie et des superstitions. 



II reviendra au Frangais Auguste Comte (1798-1857) d’etablir 
les bases athees de la religion scientifique qu’est le 
«positivisme» allant jusqu’a publier un Catechisme positiviste, 
un calendrier profane des fetes lai'ques supplantant la fete des 
saints. II publia son oeuvre majeur sous le titre de Cours de 
philosophie positive soutenant le «positivisme» comme la 
nouvelle religion de I’humanite. 

On retrouve ce bonheur de I’humanite dans la maitrise de la 
nature par les sciences des les utopies de la Renaissance : 
dans L’Utopie (1516) de Thomas More, dans La Nouvelle 
Atlantide (v.1600) de Francis Bacon, dans La Cite du soleil 
(1623) de I’ltalien Tommasso Campanella, dans Le Discours de 
la methode (1637) de Descartes, dans Recherche sur la nature 
et la cause de la richesse des nations (1776) de Adams Smith, 
dans Cours de philosophie positive (1830) de Auguste Comte, 
dans !’ Avenir de la science (1890) de Renan, dans Recits des 
temps futurs (1899) de Wells. 

En resume, Comte avance ni plus ni moins que la fin de la 
metaphysique est necessaire a I’avancement du genre humain. 
Tout questionnement sur Dieu et les mythes est futile. Ainsi on 
demande a la Raison de demythifier une trompeuse 
imagination, I’intuition, la poesie sont placees au banc des 
accuses des derives historiques et des alienations 
intellectuelles et sociales de I’humanite. La regenerescence de 
I’homme passe par la denonciation des mythes archaTques qui 
I’asservissent. 

II s’agit alors de se concentrer sur la science comme application 
du phenomene fonctionnel. William Paley (1743-1805) membre 
du clerge anglican, est un passionne de sciences naturelles et 
collectionne tous les travaux majeurs en zoologie, botanique et 
anatomie pour illustrer les bases de son oeuvre publiee sous le 
titre de Natural Theology. En cherchant les predispositions 
divines cachees dans le monde vivant : homme, animaux, 



plantes, il ouvrit la porte a la future recherche moleculaire et a 
la manipulation genetique. 

Cet «homme de dieu» de I’eglise anglicane qui toute sa vie 
chercha Dieu dans la nature contribua malgre lui a son 
evacuation. Car paradoxe supreme, plus les scientifiques 
recherchent la preuve de Dieu dans la nature, plus leurs 
travaux avancent, plus ils recusent Dieu comme cause 
primordiale a I’exemple de Darwin qui debuta son voyage sur le 
Beagle avec la foi s’estompant au fur et a mesure de ses 
decouvertes pour finalement disparattre laissant place a la 
theorie de revolution.. Ainsi le marquis de Laplace (1749- 
1827), mathematicien et astronome renomme, qui en arrive a la 
conclusion que « les elements du systeme planetaire sont 
ordonnees de maniere qu’il doit jouir de la plus grande 
stability. » Inquiet de tel propos sur I’Univers comme systeme 
autoregulateur, Napoleon Bonaparte, imaginez la scene, 
demande a Laplace ou est la place de Dieu dans son systeme 
? Et I’astronome de lui repondre «qu’il n’a pas eu besoin de 
cette hypothese» devant un Bonaparte ebahi par tant d’audace. 

En plagant ainsi I’homme (espece elue) sur le trone de la nature 
au mepris des autres especes animales ou vegetales, la 
hierarchie instrumentale portait deja en elle le germe de la 
notion de I’exclusion et du racisme: il y a un ordre naturel des 
animaux et des vegetaux comme il y a un ordre naturel de 
I’homme, certains etant places plus haut que d’autres sur la 
pyramide. 

En refusant de reflechir au-dela du physique, la science 
appliquee ferme la porte a toute tentative d’exploration 
philosophique du reel et enferme la pensee humaine dans un 
prison ideologique, sorte de pensee unique ou ce n’est pas le 
pourquoi qu’une chose existe qui importe mais comment elle 
fonctionne. L’homme est une application de phenomenes 
fonctionnels tels que demontres par Paley et que la science se 



doit de developper. L’humain comme le vivant sont consideres 
comme ressources naturelles, un reservoir d’organes 
biologiques mecanisees. 

Ainsi la science crea son propre mythe de sagesse initiatique 
prolongee dans des techniques salvatrices construisant 
«l’antichambre du Paradis», soutenue par des messianismes 
politiques, autant de droite que de gauche, proposant ni plus ni 
moins le salut de I’humanite. Auguste Comte se proposa de 
mener a bien «la reorganisation spirituelle de l’Occident» en 
souhaitant une soumission totale a la verite scientifico- 
historique seule garante du Progres qui engendre I’Ordre. On 
sent deja poindre a I’horizon de I’histoire contemporaine les 
totalitarismes du XXe siecle. 

«Le processus d’isolement, d’abstraction et de separation qui etait la 
condition preliminaire de la pratique efficace de la science moderne etait 
en fait un processus d’alienation conceptuelle. Cette derniere devint a son 
tour une alienation humaine reposant sur une conception erronee de 
I’Univers fragmente. Ce n’est pas la science qui a tort mais ceux qui la 
pratiquent.» (Skolimowski, 1992) 

Le contact entre I’Occident et les societes dites de nature fut 
dramatique pour ces dernieres. Dans la plupart des 
cosmogonies «naturalistes» telles que developpees en Asie, 
en Oceanie, en Afrique, aux Ameriques, les conflits entre les 
forces antagonistes qui aboutissent a la creation de la vie 
n’entachent en rien, contrairement a Bosch, la reputation de 
I’homme qui reste innocent et qui ne peut porter le mal en lui. 
Cet absence de faute originelle entraine I’absence du diable qui 
lui est associee comme dans les religions du Livre. Par contre 
les populations lointaines ne s’y trompaient pas lorsqu’ils 
rencontrerent les Europeens et leur diabolique obsession de 
I’or. Pour elles, I’homme blanc personnifiait la decouverte du 
diable, son expression directe. 

« Ce qui atteint la terre, atteint aussi les Fils de la terre.(...) Si les etres 



humains crachent sur la terre, ils se crachent dessus. (...) Tout ce qui 
arrive aux animaux arrivera aussi a I’etre humain, tres bientot.(...) 
L’homme blanc, qui a provisoirement le pouvoir, croit deja qu’il est Dieu - 
a qui la terre appartient. (...) Continuez a salir votre lit, et une nuit, vous 
etoufferez dans vos dechets. (...) Car cela, nous le savons - notre Dieu est 
le meme dieu. Cette terre est sacree pour lui. Meme I’homme blanc 
n’echappera pas a ce destin commun. (Extrait du discourt du chef Seattle 
tenu en 1856, cite dans The Washington Historical Quartery 22, no 4, 
octobre 1932.) 

La nature est loin d’etre source de peche, au contraire, elle est 
source de felicite. L’autochtone se sent frere des animaux, des 
plantes, des astres, de la pluie et du vent. Toute la spirituality 
converge vers la celebration de la vie neanmoins assombrie 
par les maladies et la mort. Cependant ce mal issu des 
maladies, de la mort, des desastres sont consideres comme 
des actes naturels represents par des demons qu’il est 
possible de conjurer par des rituels et des paroles mysterieuses 
porteuses de guerison dont le sorcier est le depositaire. Nul 
trace de faute contingente a I’humanite que I’homme est appele 
a expier par le repentir et les mortifications corporelles. 

Le trait caracteristique des peuples premiers est la conception 
du corps comme replique en miniature du cosmos en 
communion directe avec la nature ambiante. Le corps est 
porteur de sens reveles par I’ornementation, le cosmetique du 
grec kosmeticos, qui «consiste done a se revetir soi-meme de 
qualites cosmiques», a devenir, en quelque sorte, «conforme a 
I’ordre cosmique». (Nasr, 2004, p.349) Les peintures primitives 
corporelles et la danse/transe expriment une sagesse 
cosmique inscrite dans le corps en harmonie avec (’intelligence 
rationnelle de la nature. 

Chez les Egyptiens, le microcosme humain terrestre rejoint 
L’Homme cosmique par la resurrection du corps et de I’ame. 
Deja avec la notion d’ame se degage une interiorite du corps 
qui tranche avec la vision exterieure de la peau (tatouage) et du 



geste (danse) comme communion cosmique. Cette interiorite, 
qui confirme le corps comme receptacle, comme temple, se 
manifeste dans les Upanishads indiens par I’ame comme foyer 
de la lumiere interieure ou toute realite, toute conscience et 
toutes identites sont deployes par la force de vie (prana). 

II reviendra aux enseignements bouddhistes de construire le 
pont entre les expressions exoteriques corporelles des 
traditions archai'ques et I’univers esoterique de I’ame indienne. 
Dans toutes les ecoles orientales, la sagesse est innee a 
I’homme mais elle doit etre developpee autant dans le corps 
que dans I’esprit. Notre fagon corporelle d’etre dans le monde 
exprime notre maniere de penser le monde. (Yasuo Yuasa) Le 
but de la vie est d’accomplir I’unite corps-esprit par des 
pratiques meditatives d’apprentissage ou la respiration joue un 
role essentiel. 

Tandis que les penseurs vediques et bouddhistes mettaient en 
evidence la relation corps/ame-cosmos/esprit, des philosophes 
arabes eux entreprirent d’etablir les correspondances entre le 
corps et la nature : 

«Le corps est semblable a la terre, ses os sont des montagnes, sa moelle 
des mines, I’abdomen est comme la mer, les intestins comme des fleuves, 
les veines sont des rivieres, la chair est comme la poussiere et la boue. 
Les poils du corps sont comme des plantes, les lieux ou ils poussent sont 
semblables a un sol fertile et ceux sur lesquels rien ne pousse a une terre 
saline. De son visage a ses pieds, le corps est une ville peuplee, son dos 
en est la region deserte, le devant est I’est, son dos I’ouest, sa droite le 
sud et sa gauche le nord. Son souffle est comme le vent, ses mots sont le 
tonnerre, ses cris des eclairs. Son rire est comme la lumiere du midi, ses 
pleurs comme la pluie, sa tristesse est pareille a I’obscurite de la nuit et 
son sommeil a la mort, tout comme sa vigilance est semblable a la vie. 
Les jours de son enfance sont le printemps, (suit) I’ete, la maturite en est 
I’automne, et la vieillesse est comme I’hiver. Ses mouvements et ses 
actes sont pareils aux mouvements des etoiles et a leurs rotations. Sa 
naissance et sa presence sont comme des constellations naissantes, et 
sa mort et son absence sont semblables a leur coucher». (S.H. Nasr, 



Introduction to Islamic Cosmological Doctrines, The State University of 
New York Press, Albany, 1948, p.101-102) 

Cette vision arabe du corps/nature vient completer celle des 
yogistes hindoues ou I’energie vitale est diffusee via des 
centres d’energie ou chakras, repartis sur I’integralite du corps 
et qui sont relies a divers pouvoirs cosmiques. C’est par 
I’energie vitale irradiant son corps que I’homme prend 
conscience de la Vie Universelle. Le renier c’est aussi renier 
I’esprit et I’ame qui habite la nature terrestre. 

Comme on le voit nous sommes a des annees lumieres des conceptions 
mathematiques occidentales de Galilee d’un univers mecanise et du 
corps-machine de Descartes. Ces concepts ne sont pas etrangers au 
culte moderne du sport ou le corps en est reduit a une simple machine 
entraTnee a son tour par d’autres machines : le «body-building». II est 
clair que la reduction du cosmos a une mecanique et de I’homme a une 
machine ont eu une consequence remarquee sur la degradation generale 
de I’environnement; la crise environnementale actuelle etant le reflet de la 
crise spirituelle de I’homme denature. 

Ce desir de domine la nature orienta I’esprit humain vers 
I’exterieur et suggera le besoin d’agir sur ce monde et ainsi 
creer les instruments necessaires pour y parvenir. La methode 
scientifique de I’epoque permit de simplifier le complexe, 
d’isoler les elements entre eux. La science se specialisa en 
concentrant I’analyse uniquement sur le monde materielle, elle 
devait en effet de-spiritualiser la nature de ses mythes 
archai'ques. 

«La nature de Galilee, “ecrite en langage mathematique”, la nature de 
Descartes, ou tout se fait par “matiere et mouvement” est bien I’oeuvre du 
Dieu createur. Mais ce Dieu, Teternel geometre” de Voltaire, est en realite 
la plus formidable caution que la raison humaine ne se soit jamais 
donnee dans sa conquete de la nature. » (Jacques Roger, La science 
nous renvoie notre image in Serie sciences en societe no. 9, Autrement, 
avril 1993, p.131) 

C’est dans les ouvrages theoriques intitules Principia et Opticks 



que Newton postule que tous les phenomenes observes 
impliquent une description mathematique et geometrique sous 
forme de masse, de taille, de volume et de mouvements : Dieu 
a cree le monde a partir des principes de la geometrie et de lois 
mathematiques. L’Ordre mecanique succeda a I’ordre de la 
nature : «un arbre est une machine a fabriquer du bois». 
(Descartes) 

Grace a la revolution scientifique, I’espace devint reel; il s’agit 
alors de se I’approprier par les conquetes, le temps est reel; 
alors divisons le en heures et minutes, la matiere est reelle; 
codifions la en la mesurant et la pesant. La science naturaliste 
n’echappa pas a cette tyrannie instrumentale; elle tenta elle 
aussi de hierarchiser la nature a partir de I’homme comme 
valeur supreme et chercha a partir de cette perception a etablir 
I’orientation de nos choix. 

La nature existait pour etre exploree, pour etre envahie; elle 
devait etre conquise pour etre comprise. La machine devient 
I’instrument de cette connaissance et I’ordre divin fut transferer 
a la machine ; Dieu devint le «grand horloger» de I’univers. Le 
mepris affiche par I’Eglise envers la nature et le corps humain - 
le corps tend a la corruption - ouvrit toute grande les portes aux 
visions mecaniques et machinistes de la science. La machine, 
par sa copie des fonctions et des membres du corps, ne 
projetait que la vision d’un corps mutile deja martyrise, flagelle, 
hai' par la religion. Nous avons vu precedemment comment les 
religions antiques de la Mesopotamie, de I’lran, de I’Egypte 
transformerent cet ordre naturel en loi d’asservissement de 
I’homme (la faute) et de controle coercitif (le Diable) des 
populations ou le travail des hommes asservis (construction 
des pyramides) etait comparables a des mecanismes de 
machine. 

Pourtant le respect du corps et de ses organes etaient 
profondement enracine chez les peuples primitifs. Tout un rituel 



de la vie s’accomplissait autour de lui. L’introduction de la forme 
humaine dans la statuette paleolithique, la beaute du corps 
transfigure chez les Grecs, les soins apporte au corps dans les 
bains romains, tout cela tomba en ruine. Dorenavant, I’homme 
n’est que machine, pis tout I’univers n’est que mecanisme. La 
victoire remportee par le christianisme sur les idoles paiennes 
naturalistes a constitue, de ce point de vue, la plus grande 
revolution mentale de notre histoire culturelle. 

Des le Moyen-Age, la naissance de la theologie naturelle 
enseignee par Thomas D’Aquin vers 1250, a savoir I’etude 
religieuse de la nature en vue d’une meilleure comprehension 
de Dieu, proposa que, «dans la nature, les fonctions ne 
jaillissent pas au hasard d’une evolution accidentelle de la 
matiere, mais bien plutot que la matiere, les corps, les 
elements naturels, les organismes etc. sont choisis et congus 
en fonctions des fins a poursuivre...» (Bertrand, p.242) Cette 
citation de saint Paul : «les perfections invisibles de Dieu nous 
sont manifestes par ses oeuvres visibles (Rm 1,20) en est le 
credo que transposera le peintre Giotto (1267-1337) qui sera le 
premier artiste a subir tres tot cette nouvelle influence, puisque 
Thomas d’Aquin a vecu de 1225 a 1274. Giotto se mit a 
representer les realties de la nature a la maniere dite 
«naturaliste» et surtout leurs donna une importante place dans 
la composition generale du tableau. L’importance accordee a la 
nature transforme tout. Petrarque (1304-1374) est le premier 
dont on sache qu’il a escalade une montagne par simple plaisir. 
II reviendra au peintre flamand Van Eyck (1380 - 1441) d’oser 
representer pour la premiere fois, un paysage peint d’apres 
nature. Tous les peintres de la Renaissance s’en inspireront 
par la suite pour creer ce nouveau courant dit «paysagiste.» 
Masaccio (1401 - 1428), engage I’art italien sur une voie 
nouvelle en y introduisant la notion de perspective et d’espace 
reels. 

Mais effet pervers oblige, cette citation de Saint Paul implique 
que derriere les objets se cachent un code secret qui, une fois 



revelee, nous permettrait de rencontrer dieu face a face. Tandis 
que la theologie naturelle cherchait a decoder les symboles 
physiques grace auxquels Dieu pouvait communiquer avec 
I’homme, la science moderne, elle, s’efforcera desormais de 
mieux comprendre la fagon dont opere la creation. II ne s’agit 
done plus de communiquer avec Dieu a travers la nature, mais 
de comprendre les mecanismes sous-jacents. Ce qui veut dire 
que la science occidentale moderne a bien ete congue dans le 
giron de la theologie chretienne. 

La technique moderne dans ce contexte est partiellement 
expliquee comme la realisation volontariste occidentale du 
dogme chretien de la transcendance de I’homme vis-a-vis de la 
nature et de son legitime desir de la dominer. 

Grace a la science, a la technique, I’homme moderne, ce 
nouveau demiurge, devait conduire I’humanite barbare a la 
Terre promise. L’homme sublima son complexe d’inferiorite vis 
a vis Dieu en une puissante megalomanie: L’homme sera 
createur d’univers, son univers. II crea la machine a son image 
: a I’ordre divin succeda I’ordre humain. 

Usurpant le pouvoir de creation a Dieu, Galilee, Descartes, 
Newton, devinrent les demiurges de la modernite, les 
instigateurs du “coup d’Etat metaphysique” amenant a la 
divination de I’homme. Une nouvelle vision du monde appelee 
«materialiste» proclama que la matiere est I’unique substance, 
la raison unique de I’etre et de la connaissance. En donnant a 
la matiere, une force creatrice spontanee et considerant le 
mouvement comme son acte vital, le materialisme renaissant 
rejoignait les preceptes epicuriens de la Grece ancienne que 
Engels actualisera en ecrivant : «que I’esprit n’est lui-meme 
que le produit le plus eleve de la matiere. » 

En effet, la philosophie epicurienne est I’un des systemes les 
plus elabores du materialisme ou les dieux sont exclus des 
affaires du monde. Epicure mena un combat epique contre la 



crainte les dieux, contre I’angoisse et contre la mort. Pour lui, 
la philosophie avait pour seul but et fin que le bonheur de 
I’homme debarrasse des superstitions qui I’empeche d’acquerir 
la connaissance des lois de la nature. ConnaTtre le 
fonctionnement de I’Univers, telle est le but de Taction 
liberatrice. En ce sens, I’eloge de Lucrece envers Epicure est 
eloquente et detruit le dogme du peche chretien associe au fruit 
de la connaissance : 

«L’humanite gisait lamentablement sous nos yeux, 
subissant I’oppression de I’intolerable religion dont I’autorite, 
tenait les models sous sa terreur. 

Un homme de la Grece, alors, le premier, 
osa lever ses yeux model contre ce mystere, 
et le premier osa s’y opposer. 

Ni la crainte des dieux, ni les eclats de la foudre, 
ni les menaces du ciel ne purent le retenir : 
tout cela le provoquait davantage, dans son courage, 
a briser le premier les secrets reserves de la nature. 

Alors la force vive de son esprit triompha : 

il depassa de loin les bornes enflammees de notre Univers 

et parcourut toute I’immensite du regard de son intelligence. 

C’est de la qu’il nous rapporte en vainqueur 
la science des causes de ce qui peut venir au monde 
et de ce qui ne le peut, 
la connaissance des limites des etres 
et les raisons du terme de toutes choses. 

Ainsi la religion, foulee aux pieds, 
peut enfin disparaTtre, 

et ce c’est nous qui prenons place dans les cieux 
par cette victoire. 

(Lucrece, De natura rerum, I, 63,80, trad. Ernout et Robin, collection 
Bude, tome I, Paris, 1925) 

Mais c’etait mal connaTtre les tendances megalomanes de 



I’homme prenant les traits du Nemrod biblique. L’homme devint 
I’idole de lui-meme et la machine, sa creation, la nouvelle 
religion, conception mecanique de I’Univers qui servira le 
capitalisme comme fondement de I’ideologie dominante de la 
modernite. La foi avait trouver un nouvel objet : le pouvoir 
economique par le controle de l’ordre mecanique. 

Les detenteurs du capital et I’Eglise infeodee a ceux-ci 
prechaient I’Evangile du travail, la foi en la science mecanique 
et le salut par la machine et la routine mecanique d’autant plus 
que le paradis du succes financier etait au bout de la chaine de 
production. Calvin, Luther et les premiers Reformateurs et 
peres du protestantisme developperent un mepris de la Nature 
tel qu’ils cautionnerent avec ferveur cette nouvelle conception 
mecanique de la Nature sans ame et de la science moderne 
comme outil d’exploitation. 

Le processus de desertification de I’etre amorce auparavant 
par la religion se perpetua dans la science. En separant I’ame 
du corps, en donnant a I’ame une realite autonome, on 
permettait done de dissequer les fonctions du corps. William 
Paley (1743-1805) membre du clerge anglican, est un 
passionne de sciences naturelles et collectionne tous les 
travaux majeurs en zoologie, botanique et anatomie pour 
illustrer les bases de son oeuvre publiee sous le titre de Natural 
Theology. En cherchant les predispositions divines cachees 
dans le monde vivant : homme, animaux plantes, il ouvrit la 
porte a la future recherche moleculaire et a la manipulation 
genetique. Cet «homme de dieu» de I’eglise anglicane qui toute 
sa vie chercha Dieu dans la nature contribua malgre lui a son 
evacuation. Car paradoxe supreme, plus les scientifiques 
recherchent la preuve de Dieu dans la nature, plus leurs 
travaux avancent, plus ils recusent dieu comme cause 
primordiale a I’exemple de Darwin qui debuta son voyage sur le 
Beagle avec la foi s’estompant au fur et a mesure de ses 
decouvertes pour finalement disparaTtre. Ainsi le marquis de 



Laplace (1749-1827), mathematicien et astronome renomme, 
qui en arrive a la conclusion que « les elements du systeme 
planetaire sont ordonnees de maniere qu’il doit jouir de la plus 
grande stability. » Inquiet de tel propos sur I’univers comme 
systeme autoregulateur, Napoleon Bonaparte demande a 
Laplace ou est la place de dieu dans son systeme et 
I’astronome de lui repondre «qu’il n’a pas eu besoin de cette 
hypotheses 

II reviendra au Frangais Auguste Comte (1798-1857) d’etablir 
les bases athee de la religion scientifique qu’est le 
«positivisme» allant jusqu’a publier un Catechisme positiviste, 
un calendrier profane des fetes lai'ques supplantant la fete des 
saints. II publia son oeuvre majeur sous le titre de Cours de 
philosophie positive soutenant le «positivisme» comme la 
nouvelle religion de I’humanite. 

En resume, Comte avance ni plus ni moins que la fin de la 
metaphysique est necessaire a I’avancement du genre humain. 
Tout questionnement sur Dieu et les mythes est futile ; ce n’est 
pas le pourquoi qu’une chose existe qui importe mais comment 
elle fonctionne. II s’agit alors de se concentrer sur la science 
comme application du phenomene fonctionnelle. En refusant 
de reflechir au-dela du physique, la science appliquee ferme la 
porte a toute tentative d’exploration philosophique du reel et 
enferme la pensee humaine dans un prison ideologique, sorte 
de pensee unique. L’homme est une application de 
phenomenes fonctionnelles telles que demontrees par Paley 
que la science se doit de developper. L’humain comme le vivant 
sont consideres comme ressources naturelles, un reservoir 
d’organes biologiques mecanisees. 

Pour la nouvelle science du salut, le travail de I’homme associe 
a la machine, I’homme travaillant comme une machine en 
isolant du corps que les fonctions qui ont valeur marchande 
sont autant de methodes et concepts qui en augmentaient 



I’effi cacite. Comment I’homme pouvait-il s’accommoder d’un tel 
environnement ? Les seules choses qui les maintenaient rives 
a leur machine etaient la faim, I’ignorance et la crainte car 
I’ouvrier de cet epoque ne pouvait esperer un avancement 
social par I’argent, ses gains parvenant a peine a suffire a sa 
survie. Dans de tels conditions, le veritable «opium du peuple» 
est la religion traditionnelle pour I’ame mais aussi le gin, le 
whisky et le rhum pour le corps. 

Deja en 1770, un ecrivain appelait deja ce nouveau monde 
industriel : «La Maison de la Terreur» ou les pauvres, hommes, 
femmes et enfants etaient maintenus au travail quatorze 
heures par jour et tenus en main par la diete et la maladie car 
les maladies industrielles fleurissaient naturellement. Ce qui 
resta, ce fut le monde nu, une terre inculte ou la nature et 
I’homme etaient domines par la realite mecanique des 
machines idolatres. Dorenavant vivre c’est travailler comme 
une machine pour acquerir le salut, tel est le credo de la 
modern ite. 

«L’homme machinal» (La Mettrie) convient parfaitement au 
systeme economique qui s’interesse avant tout au rendement 
maximum; a la societe technologique ou le monde est congu 
comme une usine qui exploite I’environnement et I’homme. 
Cette economie d’argent introduisit le concept de propriety 
prive. La civilisation glissa du “nous” au “je”. Plus calculateur et 
egoi'ste, I’homme plaga son avantage personnel au dessus de 
la communaute. L’individualisme etait synonyme d’autonomie 
financiere et de pouvoir. Plus de pouvoir, plus d’argent 
commandait une plus grande productivite, plus de productivite, 
une plus grande exploitation des ressources naturelles et 
humaines. La specialisation, le pouvoir et la richesse 
fracturerent la communaute en classes, la division en classes 
amena la hierarchie et la lutte interne, le conflit amena I’armee 
comme symbole du pouvoir de I’ordre nouveau, tous ayant 
comme denominateur commun I’enregimentation avec cette 



derniere la mecanique de I’homme transforme en machines 
collectives a I’image des insectes sociaux. Tel etait I’ideal 
souhaite au XIXe siecle. L’homme civilise devint machine au 
service d’une ideologie comme les esclaves mesopotamiens et 
egyptiens de I’Antiquite au service de leurs dieux. Ainsi une 
minorite dominante comme aux temps de Sargon et des 
pharaons s’appropria le commandement des organisations, la 
production des biens et I’accumulation des richesses. 

Cette hierarchie pyramidale transforma les liens affectifs et 
spirituels inherents a la communaute (cooperation) en des 
interets mercantiles et des contrats rationnels inherents a la 
societe moderne (competivite). L’originalite de la modernite a 
ete de couronner le capitalisme comme seul et unique systeme 
d’echange economique. Auparavant, chaque element de la vie 
cooperait pour tisser la trame de la civilisation; la nature etant 
le langage de Dieu, dorenavant le monde appartient a celui qui 
se I’approprie: le materialisme remplaga I’ascetisme religieux, 
I’epargne remplaga la grace comme moyen d’echapper a la 
detresse humaine. Domination et exploitation seront desormais 
le slogan de la nouvelle liturgie financiere, la Bourse 
remplagant I’Eglise. 

En plagant ainsi I’homme (espece elue) sur le trone de la nature 
au mepris des autres especes animales ou vegetales, la 
hierarchie instrumentale portait deja en elle le germe de la 
notion de I’exclusion et du racisme: il y a un ordre naturel des 
animaux et des vegetaux comme il y a un ordre naturel de 
I’homme, certains etant places plus hauts que d’autres sur la 
pyramide. 

«Lorsque les hommes connaTtront toute I’efficacite de cet instrument (la 
raison), quel enter ne vont-ils pas creer autour d’eux.». (Georg Forster). 



“L’hominisation de la nature” associee a la “loi du plus fort” sont 
les fondements de la theologie moderne de I’homme-Dieu. 
Dorenavant le salut individuel passe par le statut social; I’avoir 
se substituant a I’etre. L’abstraction de I’au-dela comme finalite 
existentielle avec les sacrifices et les renoncements qu’elle 
impose pour y acceder est evacuee au profit d’une finalite plus 
pragmatique et terrienne: le materialisme comme 

accomplissement de I’etre sur Terre. L’homme d’affaire, 
I’industriel, le financier en sont les evangelistes. Par contagion, 
le materialisme se repandra a la vitesse d’une pandemie dans 
toutes les couches sociales. Seule I’elite, le meilleur, aura 
acces a I’Eden du succes. L’acces a I’Eden materialiste passe 
bien sur par I’appropriation des biens de la terre et aura comme 
consequence un fait fort significatif qui augmentera encore plus 
la division sociale: I’accession a I’Eden est transmissible par 
I’heritage. On peut heriter du Ciel sur Terre par les liens du 
sang, d’homme a homme. 

La theologie materialiste de I’homme-dieu est, comme on le 
voit, une abnegation complete des valeurs chretiennes du 
christianisme cautionne autant par I’Eglise catholique que 
protestante et anglicane. 

«Ainsi le christianisme aura-t-il ete la religion de la sortie de la religion» 
Michel Gauchet, Le Desenchantement du monde, NRF-Gallimard 1985 p, 
1 

Aparte : En 1976, au Guatemala, j’assistai a un fait cocasse 
mais fort de signification. Au sortir le messe, les “croyants” se 
dirigeaient a I’oree d’une foret pour y celebrer un culte pai'en. 
On m’expliqua alors qu’il valait mieux pas prendre de chance 
ou cas ou.,.11 en est ainsi de la modernite, on pratique la 
science profane de I’homme-Dieu tout en restant croyant a 
Yahve, au Christ ou Allah, au cas ou... 



Dieu/homme 



L’efficacite de la theologie de I’Homme-Dieu est telle que les 



exigences morales de la chretiente sont eclipsees parce «de la revolution la plus profonde accomplie ou subie par 
qu’inefficaces dans le nouveau monde materialiste. I’esprit humain depuis I’invention du Cosmos par les Grecs». 



En donnant forme humaine aux dieux de I’Olympe, les Grecs 
rapprochaient I’homme de la sphere divine. Par la suite le 
logos, la raison deracina tranquillement I’homme de la nature et 
bien vite la pensee rationnelle integra I’anthropocentrisme dans 
I’histoire du monde : 

« L’homme est la mesure de toutes choses ». (Protagoras). 

C’est exactement dans cet optique que s’est accompli la 
grande revolution scientifique. Auparavant, dans I’Antiquite et 
au Moyen Age, les choses, les corps revelaient leur essence a 
I’homme par la contemplation qui permettait a I’etre de se 
rapprocher du divin. Avec Galilee, Descartes et Newton, nous 
assistons au depouillement du reel et a I’eviction de Dieu de la 
matiere. 

Le Royaume de Dieu est aux cieux, celui de I’homme sur terre. 
Ainsi le desir de I’homme moderne n’est plus de contempler la 
creation mais d’agir et transformer les choses qui I’entourent ce 
qui implique la mutation suivante : I’homme ne cherche plus 
son salut dans I’au-dela mais ici-bas : «Dieu est mort» tel est 
le «coup d’Etat metaphysique» de I’homme contre Dieu. Mais 
le dieu assassine est vite remplace par I’Homme-Dieu et sa 
technique sacree. 

Agir sur le reel, voici done le travail de I’artisan, de I’ingenieur 
propulse au premier rang. Le developpement des techniques 
est non seulement une revolution materielle mais aussi un 
bouleversement cosmologique et bien sur metaphysique. Toute 
la conception cosmologique de I’Univers, toute la conception 
traditionnelle des objets et des formes que I’homme avait 
patiemment mise en place s’effondre comme un jeu de carte. 
Au yeux de I’historien des sciences Alexandre Koyre, il s’agit 



Mais surtout, agir sur le reel implique que le monde est 
imparfait done perfectible, que la nature est malleable et 
soumise a I’action bienfaisante de I’homme. Le monde est 
oeuvre inacheve et le destin de I’homme sur terre est de 
parachever I’oeuvre initial sous les auspices ou non de Dieu. Le 
monde apparait de plus en plus comme un champs de bataille 
ou s’affrontent des puissantes aveugles. Comme pour les 
gnostiques auparavant, le monde est mauvais et le philosophe 
Hume en generalisa I’idee ainsi : «Une guerre perpetuelle est 
allumee entre toutes les creatures vivantes». 

La nature archaique des peuples primitifs et des philosophies 
traditionnelles, telle qu’elle etait contemplee, etait le regne du 
Bien. La nature moderne, lieu de violence entre especes, est le 
royaume du Mai. Puisque le Bien n’est plus dans la nature, il se 
doit d’y etre introduit par Taction humaine. La technique 
moderne prend ainsi son sens metaphysique du Bien 
combattant le Mai. 

«Les Anciens et les medievaux n’ignoraient nullement la technique ; le 
Moyen Age occidental a invente ou generalise des precedes agricoles qui 
ont permis une amelioration de la condition humaine a commencer par un 
accroissement demographique. Mais ces resultats n’etaient pas 
consideres comme apportant un bien qui aurait depasser le niveau de 
I’utile et du commode. Pour les Modernes, en revanche, combattre la 
nature, c’est combattre le mal et repandre le bien. De la sorte, la 
production technique voit mettre a son credit la force de la pratique 
morale». (Remi Brague, La sagesse du monde, Editions Fayard, Paris, 
1999, p.240-241) 

La nature, le monde ne peut plus nous aider a devenir des 
hommes; seule la transformation du monde peut participer a 
I’edification de I’homme. De I’association avec la nature nous 
passons a son exploitation. L’anthropocentrisme grec fut 



assimile par les Romains qui en augmenterent la portee : 

« Toutes les ressources de la nature ne sont la que pour I’homme » 
(Ciceron). 

Yahve, Dieu et Allah confia le monde avec toutes ses creatures 
a I’homme afin qu’il accomplisse Ses commandements en le 
gouvernant. Par la suite, la nature disparut completement 
comme reference mythique dans le desert des religions 
monotheistes. 

«Ce sont les prophetes, les apotres et leurs successeurs, les 
missionnaires, qui ont convaincu le monde occidental qu’une pierre 
(consideree comme sacree par certains) n’etait qu’une pierre, que les 
planetes et les etoiles n’etaient que des objets cosmiques; autrement dit, 
qu’elles ne sont (et ne peuvent etre) ni dieux, ni anges, ni demons. C’est 
a la suite de ce long processus de desacralisation de la Nature que 
I’Occidental a reussi a voir un objet naturel, la ou ses ancetres voyaient 
des hierophanies, des presences sacrees.» (Eliade) 

Devolution de I’esoterisme, d’inspiration chamaniste, traversa 
toutes les societes antiques comme une sorte de doctrine 
secrete identifiee a la gnose, une connaissance superieure 
reservee a des esprits choisis. Toutes les grandes civilisations 
comme la Mesopotamie, I’Egypte, la Perse, I’lnde, la Chine 
alimenteront cette sorte de regeneration cosmique et spirituelle 
parallele au pouvoir etabli. 

Combattue par les juifs, les Chretiens et les musulmans, cette 
pensee esoterique reprendra de la vigueur a la Renaissance 
avec la decouverte et la traduction latine du Corpus 
Hermeticum de Hermes ecrit a Alexandrie au debut de notre 
ere et qui se veut une synthese philosophique et religieuse de 
textes anciens animes par la revelation d’une origine 
incontestable et commune a tous. Cette fois ci, une cosmologie 
antique reliee a la metaphysique et la philosophie greco- 
romaine largement inspirees des speculations des alchimistes 



arabes torment un corpus de texte tout a fait inedit. 

Ce qu’on appelle aujourd’hui le Corpus Hermeticum est un 
ensemble de dix-sept traites vraisemblablement ecrits entre le 
lie siecle avant et le llle siecle apres notre ere : le Poimandres 
ou Pimandre, I’Asclepius ou Discours parfait, les Fragments de 
Stobee (parmi lesquels on trouve la Kore Kosmou, texte d’une 
importance cosmogonique majeure) et enfin le De castigatione 
animae (Du chatiment de I’ame ), texte arabe posterieur datant 
vraisemblablement du IXe ou Xe siecle. Outre ces textes 
cosmogoniques, une serie d’ecrits heterogenes peut etre 
classee comme suit : les ecrits astrologiques, les sciences 
occultes et les sciences alchimiques. Nous savons aujourd’hui 
que ces textes ont ete ecrits dans les premiers siecles de notre 
ere, par un ou plusieurs grecs vivant a Alexandrie. II s’agit de 
reveries mystico-philosophiques, s’inspirant librement des 
philosophies grecques antiques, et notamment de Platon, dont 
le Timee semble avoir constitue un modele, mais aussi de 
diverses croyances religieuses alors en vogue dans I’Egypte 
hellenisee. 

Hermes Trismegiste etait souvent considere comme un 
personnage historique, (L’histoire raconte qu’Hermes trouva 
dans la vallee d’Hebron, apres le deluge, sept tables sur 
lesquelles etaient imprimes les arts liberaux. II en fit un resume 
que nous connaissons comme etant la Table d’Emeraude. 
Pythagore fut son disciple, et apres lui Platon et Aristote, Galien 
et Hippocrate, ainsi que les Arabes) mais on reconnaissait 
aussi a ses ecrits la marque de quelques-uns des attributs 
conferes par les Egyptiens au dieu Theuth, par les Grecs a 
Hermes et par les Romains a Mercure; trois influences qui 
expliquent le sens de trimegiste : « trois fois tres grand ». Dans 
le “trois fois tres grand”, “ I’exegete reconnait le signe de la 
Trinite mystique, le philosophe naturaliste y decele une allusion 
aux trois regnes (mineral, vegetal, animal) et pour I’alchimiste, 
ce nombre est une allusion aux trois principes (sel, soufre, 



mercure) 

II faudra attendre la Renaissance pour qu’enfin apparaissent a 
nouveau certains preceptes naturalistes issue du Corpus 
Hermeticum, traduction latine d’une philosophie antique greco- 
egyptienne, originaire d’Alexandrie. Bien que I’hermetisme, 
philosophie nominee ainsi en I’honneur de Hermes 
Trismegiste, date du debut de I’ere chretienne, elle sera connue 
en Occident chretien qu’au XVe siecle apres avoir transite a 
travers les editions arabes du Xe siecle. 

L’histoire de I’hermetisme moderne commence vraiment a 
Florence en 1460, lorsqu’un moine rapporte de Macedoine un 
etrange manuscrit qu’il a trouve la-bas. C’est un ensemble de 
textes ecrits en grec, qui regroupe quatorze petits traites de 
quelques pages chacun, et dont I’auteur serait Hermes 
Trismegiste « Hermes le trois fois grand ». Le manuscrit fut 
traduit en frangais pour la premiere fois par Frangois de Foix de 
Candale en 1574. 

Parmi ses ecrits, notons : 

«En verite, de fagon certaine et sans aucun doute, tout ce qui est en 
dessous est semblable a ce qui est au-dessus et tout ce qui est au-dessus 
est semblable a ce qui est en dessous, afin d’accomplir les miracles d’une 
chose. Ainsi toutes choses precedent de I’Unique par mediation de 
I’Unique, dont elles sont nees par adaptation. Son pere est le soleil et sa 
mere la lune. Le vent I’a porte dans son corps. Sa nourrice est la terre. (...) 
Le microcosme est cree en fonction du prototype du macrocosme. Pour 
cela et de cette maniere de merveilleuses applications sont faites». 

De ces principes enonces par Hermes, retenons qu’il y a 
reciprocite entre les formes de la nature (en dessous) et les 
realties du monde spirituelle, cosmique. Les grands themes de 
I’hermetisme savant sont les suivants, selon Festugiere. II y a 
trois Vivants : Dieu, le monde et I’homme (son intellect) 
(Asclepius, 10). 



A) DIEU : existence et unicite de Dieu (C.H. XI 5-14), 
excellence de Dieu (C.H. II 14-16, VI), Dieu donne tout et ne 
regoit rien parce qu’il n’a besoin de rien (C.H. II 16, V 10, VI 1, 
X 3), Dieu source de tout (C.H. XI 3), Dieu present partout 
contient tout (C.H. XI 6, 20, XII 22-23), Dieu Un et Tout (C.H. 
XIII 17, XVI 3), Dieu eternellement actif (C.H. XI 13-14, XVI 19), 
Dieu createur creant parce qu’il est bon (C.H. IV 1-2), Dieu 
cause seulement du bien (C.H. VI), Dieu non cause du mal (CH 

IV 8, XIV 7). Dieu est androgyne, “male-et-femelle”. 

B) LE MONDE : sympathie, lien entre del et terre (Asclepius, 
Stobee XXIII ss.). 

C) L’INTELLECT: origine divine de I’intellect soit comme 
parcelle de I’Ame du Tout (C.H. X 7, 15) soit comme derivee de 
la Vie et de la Lumiere qui sont des elements constituants de 
Dieu (C.H. I 17), intellect oeil de I’ame ou du coeur (C.H. IV 11 , 

V 2, VII 1 , X 4, 5, XIII 14, 18), pouvoirde la pensee (C.H. XI 19- 
20), existence de Dieu invisible prouvee par I’existence de 
I’ame invisible (C.H. V 2). 

En somme, tout le «naturalisme» primitif exclu des 
monotheismes bibliques revint en force, en marge autant de la 
theologie que de la science. Dans la plupart des ecrits 
esoteriques coexistent le sens d’en-bas et le sens d’en-haut : 
un sens externe et un sens interne. 

De I’Unique origine le multiple. II s’agit done de se mettre en 
sympathie, de devenir Un, le Tout, de ne plus faire qu’un avec 
la Nature, Dieu et I’Univers : 

« Monte plus haut que toute hauteur, descend plus bas que toute 
profondeur. Rassemble en toi-meme les sensations de tout le cree, du feu 
et de I’eau, du sec et de I’humide, imaginant que tu es a la fois partout, sur 
la terre, dans la mer, au del, que tu n’es pas ne encore, que tu es dans le 
ventre maternel, que tu es adolescent, vieillard, que tu es mort, que tu es 



par-dela la mort. Si tu embrasses par la pensee toutes ces choses a la 
fois, temps, lieux, substances, qualites, quantites, tu peux comprendre 
Dieu. » (Poimandres XII, 20). 

Des I’origine, la tradition chinoise aborde ce concept sous le 
nom de «mandat du ciel» qui confie a la Maison royale, plus 
precisement au «fils du ciel» la responsabilite de gerer le bon 
fonctionnement de la societe en celebrant des rites qui 
assurent la perennite de I’ordre naturel et leur succession dans 
I’univers. Les dynasties chinoises comme en Mesopotamie et 
en Egypte sont des theocraties dirigees par des pretres-rois. 
Puis, comme en Europe, le fer fit son apparition et son cortege 
d’armes, de monnaies, de tresors. D’une economie 
relativement simple d’autosuffisance basee sur I’agriculture se 
developpa la caste des marchands et la production de biens 
specialises et du commerce interregional. L’equilibre social fut 
fragments par divers conflits qui entrainerent des desordres 
politiques. Entre les Vie et llle siecle avant Jesus-Christ, se 
situe la periode d’influence des philosophes, epoque appelee 
celle des «Cent Ecoles». Ce fut principalement sur les 
problemes socio-economiques et leurs consequences sur 
I’administration politique que se pencherent les philosophes 
chinois. 

Voyageant d’une cour a I’autre, les sages exposaient leurs 
theories et debattaient en public. De ces cent ecoles, deux 
emergerent plus que les autres : le confucianisme et le 
taoi'sme. 

Confucius, ne en 551 avant J.C., est avant tout un theoricien 
politique qui a eu le genie de transposer les grands themes de 
la tradition primitive et de les restaurer a travers un systeme 
ethique et moral base sur I’homme de bien comme force 
irresistible. Confucius transforma, peut-etre pour la premiere foi 
dans I’histoire de I’humanite, les mythes ancestraux de la 
religion primitive en philosophie «profane» ou le prince est un 



homme de bien pour son peuple parce qu’il possede un code 
de conduite morale : la vertu, I’altruisme, le respect des autres 
et la fidelite envers la famille et les ancetres. Contrairement a la 
legende populaire qui persiste, loin d’etre adule, Confucius fut 
meprise par les grands de ce monde et partout, il regut le meme 
accueil hostile; seuls quelques disciples I’acclamerent sous le 
nom de « roi qu’on ne couronna jamais». II mourut desespere 
de I’ignorance des foules et comme bien d’autres hommes 
illustres, il connut la notoriete plusieurs siecles apres sa mort. 
Ce qu’il faut retenir de la pensee confuceenne c’est que 
I’homme et son gouvernement doivent suivre la volonte de 
I’harmonie et les rythmes du Ciel. 

Des racines traditionnelles, Confucius extirpa I’essence de I’art 
de gouverner grace au bienfait d’une moralite sociale ; son 
sujet d’etude est «notre monde». Mais connattre les lois du ciel 
commande un approche, une connaissance disons plus 
mystique, une voie (le Tao) qui penetre le Mystere. Les 
taoi'stes, a partir des memes themes ancestraux, ont I’intuition 
qu’«une unite immuable» et metaphysique surplombe ce 
monde en constant changement. De cet enseignement 
metaphysique, les taoi'stes traceront les grandes lignes de ces 
lois immuables. Contrairement a Confucius qui congoit une 
philosophie accessible a tous, le taoi'sme se revele une 
philosophie d’origine chamanique reservee a quelques inities. 
Parce que mystique, le taoi'sme reprendra rapidement le vernis 
religieux que Confucius s’etait efforce d’eradiquer de la pensee 
chinoise et Lao Tseu en deviendra le patriarche et le Dao te 
jing, le livre sacre. 

Devolution du confucianisme et du taoi'sme fut soudainement 
entravee par une autre ecole de pensee, I’Ecole de loi qui 
rejetait toutes les mythologies traditionnelles, les concepts 
philosophiques de Confucius ainsi que toute foi dans le 
surnaturel taoi'ste. Cette philosophie legaliste ne se preoccupait 
que «de la realite du monde tel qu’il existe a I’instant present.)) 



Une codification rigoureuse des devoirs de chaque individu 
annexes a des chatiments cruels et exemplaires devait 
conduire a une gestion de I’Etat efficace cedes mais drastique, 
tel fut I’acte de naissance du premier empire chinois : la 
dynastie des Chin ou la naissance du totalitarisme. 

Chin Shi Huangdi, le premier empereur, affirma sa souverainete 
non seulement sur tous les hommes mais aussi sur tous les 
dieux et s’appropria tous les titres religieux et tous les pouvoirs 
politiques. Le despote theocrate chinois, a I’image de Sargon, 
fit la guerre a toutes les Etats-cites, il soumit les peuples et 
firent d’eux ses propres sujets sous peine de mort ; cela va de 
soi. La cruaute du premier empereur fut tel que la philosophie 
legaliste tombat en desuetude et les conflits, surtout les 
revoltes firent tomber le regime. Au Chin succeda la dynastie 
des Han, periode d’eclosion culturelle et intellectuelle ou 
confucianisme et taoi'sme reprirent du service, mieux encore, 
fusionnerent sous I’egide de I’Ecole de Yin-Yang et de son 
maitre Ziyen, le plus grand des philosophes meconnus de la 
Chine. Ses enseignements et conseils pratiques furent non 
seulement acceptes mais devinrent proprieties communes 
autant des confuceens que des taoi'stes. 

Selon Ziyen, la notion de cycle s’inscrit dans le Tao, Principe de 
tout ordre et de toute harmonie, le Principe immuable de tout ce 
qui change. Le cycle des Transformations, le l-Ching repose 
sur le T’ai Chi ou Tao comme Principe Supreme, I’Unique, le 
Tout, qui mene aux deux principes complementaires le Yin 
(Ciel, masculin) et le Yang (Terre, feminin) dont I’interaction est 
a I’origine de tout changement et devenir. 

«Par la transformation du yang et son union avec le yin, les Cinq agents, 
L’eau, le Feu, le Bois, le Metal et la Terre s’elevent. Quand ces cinq forces 
materielles sont distributes en un ordre harmonieux, les quatre saisons 
suivent leur cours...». (Wing-tsit Chang, A Source of Book in Chinese 
Philosophy, Princeton University Press, N.J., USA, 1963, p.465) 



Dans le cycle des Cinq elements, chaque element est amene, 
a tour de role, a I’emporter sur les autres et ainsi diriger une 
periode de I’histoire. De ce principe des cinq elements, Ziyen 
formula la theorie cyclique de I’histoire, fondement essentiel de 
la pensee chinoise et ulterieurement asiatique. 

Les rythmes de la Nature sont rythmes du Divin; le cycle des 
saisons est cycle sacre que Ton a nomme «l’Eternel Retour». 
Precisons que cet «eternel recommencement)) ne distille pas 
toujours la meme histoire cosmique de meme que chaque 
printemps marque le depart d’un nouveau cycle different du 
precedent. 

Dans la Grece antique, cette notion de retour s’appelait «le 
cycle de la Grande Annee». 

«Regulierement, tous les 7 000 ans disent les uns, tous les 36 000 ans 
pretend Platon, le chiffre s’etablit plus tard a 28 000 ans, les astres 
reviennent occuper les memes positions. Or I’homme est si bien lie a la 
Nature qu’a ces memes dates... I’histoire humaine repasse aussi par les 
memes phases. Retour eternel des astres, recommencement sans fin de 
I’histoire; annee siderale, annee d’humanite. Mais ce point precis heurtera 
la conscience chretienne». (Nasr, p. 

II en est de meme pour la cosmogonie amerindienne. Relisons 
ces mots de Black Elk, chaman oglada, telles que relates par 
T.C. Me Luhan dans Pieds nus sur la terre sacree: 

«Vous avez remarque que tout ce que fait I’lndien est dans un cercle. 
C’est ainsi parce que le pouvoir de I’Univers agit aussi en cercles et que 
tout tend a etre rond. (...) Le ciel est rond et j’ai entendu dire que la terre 
est ronde comme une balle et toutes les etoiles aussi. Quand le vent 
souffle au plus fort, il forme des tourbillons. Les oiseaux font leurs nids en 
cercle car ils ont la meme religion que nous. Le soleil se leve en cercle et 
se couche de meme. La lune fait pareil et tous les deux sont ronds - 
Meme le changement des saisons forme un grand cercle et retourne 
toujours a son point de depart. La vie des etres humains decrit un cercle 
- de I’enfance a I’enfance -, et il en va de meme de tout ce qui est anime 
par la force du monde. Nos tipis etaient aussi ronds que les nids des 



oiseaux et ils etaient toujours plantes en cercle, I’Anneau de la nation, un 
nid compose de nombreux nids oil, selon la volonte du Grand Esprit, nos 
enfants venaient au monde. 

Les religions bibliques monotheistes transcendantales ont 
progressivement dissocie le Principe divin du principe naturel. 
Car la religion juive en intronisant Yahve comme Dieu unique a 
aussi cree I’Histoire du monde avec un debut, un sens et une 
fin. Or cette conception de I’Histoire, adoptee aussi par les 
Chretiens et les musulmans, implique un temps lineaire en 
totale contradiction avec le temps cyclique des religions 
traditionnelles. 

Puisque la notion de temps cyclique provient de I’observation 
de la nature, du rythme des saisons, du jour succedant a la nuit, 
du mouvement des planetes et de la lune, les fils d’Abraham 
recuseront fermement ces visions pai'ennes de I’Histoire 
cyclique et surtout, I’astronomie, cette nouvelle science qui 
semble donner raison aux peuples impies. 

«Mais que va-t-il se passer si demain on demontre que le big bang ne 
marque pas le debut de tout mais seulement le commencement d’un 
episode parmi les innombrables qu’a connus I’univers, si Ton prouve que 
finalement I’histoire cosmique n’est qu’une alternance de periodes 
d’expansion et de contraction ? Cette possibility n’est pas une vue de 
I’esprit. Les astrophysiciens considered aujourd’hui que si la matiere 
invisible de I’univers (celle qui n’est pas eclairee et qu’on appelle parfois 
la «matiere noire») a une masse suffisante, alors I’attraction 
gravitationnelle va arreter I’expansion, inverser le mouvement et les 
galaxies qui fuient a toute vitesse aux quatre coins de I’univers se 
retrouveront a nouveau rassemblees en une tete d’epingle pour donner 
naissance dans 10 ou 15 milliards a un nouveau big bang. Si c’est le cas, 
c’est aussi qu’avant «notre» big bang, il y a eu un autre «big crunch», et 
qu’il en a ete toujours ainsi. Ce scenario donnerait raison au tao et aux 
diverses religions cycliques». (Claude Allegre, Dieu et la science, Editions 
Fayard, Paris, 1997, p. 1 1 3) 

Ces alternances de periodes d’expansion et de contraction, 
sorte de maree cosmique, implique que I’energie est 



rigoureusement conservee a I’echelle de I’univers et son flot de 
densite suit un cours cyclique augmentant et diminuant 
periodiquement avec le temps. Comme le printemps differe a 
chaque cycle du precedent, cette maree cosmique d’energie 
implique la renouvellement d’un univers different a chaque 
passage. 

Dans I’univers du chamanisme, un ordre unique relie I’humain 
au monde cosmique via le «pilier dore» sorte d’interconnection 
entre le vivant naturel et les etres surnaturels. La nature, 
I’homme, les objets font tous partis de la dimension sacre de la 
Terre et du Ciel. 

□’inspiration chamanique, la cosmologie amerindienne, elle 
aussi, congoit la presence de I’Esprit dans toutes les formes 
naturelles et au-dela de toute forme. Cette forme de spirituality 
appelee aussi «polysynthetisme» (Schuon) implique que 
n’importe quelle creature, comme point de depart, peut 
atteindre le Grand Esprit puisque toute chose est Sa 
manifestation mysterieuse. Ce mystere confere aux formes 
naturelles une signification mystique qui associe ordre et 
harmonie a la beaute qu’elle engendre. 

Precedant tout savoir ecrit, I’animisme temoigne d’un grand 
respect a tous les etres de la nature, car tous auraient une ame 
emanant du Grand Esprit qu’est I’Univers. Plutot que de croire 
en des esprits determines comme les anges, I’animisme met 
I’accent sur une «puissance» vivifiante, mysterieuse, 
impersonnelle, presente en toute chose. Cette vision a la fois 
quantique et philosophie se retrouvait jadis voila plusieurs 
millenaires inscrites dans les textes sacres des Vedas indiens 
sous la forme suivante : «Le reel est un, mais I’homme instruit 
I’appelle de differents noms (Rig Veda, X; 129, 2). Et encore : 
«Les pretres et les poetes multiplient avec des mots la realite 
cachee qui est unique. » (X; 114). 



II est a nouveau important de specifier que I’animisme 
represente une force, un souffle, un esprit, un «logos» present 
en toute chose. II s’agit bien d’une relation intimiste entre 
I’homme et I’Univers a ne pas confondre avec le totemisme 
collectif ou une chose, une plante, un animal, un etre, sont 
investis de pouvoir surnaturels a des fins sociales, culturelles et 
politiques. 

Les formes perceptibles exterieures (exo) sont des symboles 
ouvrant sur la dimension interieure (eso) de toute chose, de 
I’atome aux galaxies. Ainsi, la multiplicity exterieure 
communique avec I’unite interieure. Cette pensee traditionnelle 
trouvera echo dans la philosophie grecque sous I’idee du 
pneuma comme source de I’ordre cosmique qui relie I’essence, 
I’interiorite d’un corps aux autres corps de I’univers par une 
chaine causale. 

«Exister c’est etre un symbole et la sagesse c’est percer le 
symbole des choses». (Schuon) 

Cette maxime exprime adequatement la perception des choses 
de I’univers comme des theophanies, c’est-a-dire comme la 
presence immanente du sacre dans la matiere que I’homme 
peut ressentir par la contemplation. De I’exterieur des choses, 
I’homme pergoit I’intention divine qu’il incorpore dans son ame. 
Nous vivons done dans un tissu de theophanies, de signes 
d’informations que I’esprit analyse, I’homme en ce sens est un 
pontifex, un constructeur de pont entre la realite interieure et 
exterieure. 

Les traditions archai'ques vivent toutes dans I’espace, il n’existe 
pas de temps lineaire, tout y est cyclique, la notion de linearite, 
de finalite, de Redemption, de Salut, est done exclue 
contrairement aux religions de la Bible. Dans le monde des 
Origines, la nature n’est pas un symbole des realites 
spirituelles, elle est «la» spirituality. Le monde est cathedrale et 



tous les etres vivants, humains, animaux, plantes et meme 
toute matiere «inerte» sont porteurs d’ames. 

Cette vision de I’ordre naturel sera a I’origine de la plupart des 
contestations, principalement des artistes et des poetes de 
I’epoque, contre la mecanisation, (’industrialisation issue de la 
Revolution scientifique. 

Car resistance il y a eu, rappelons nous les courants 
millenaristes. Et beaucoup de ces religions populaires sont 
nees simplement pour faire contrepoids a la disparition de la 
nature dans I’enseignement chretien. Gnostiques, Chretiens, 
Juifs, Musulmans, Druzes, Francs-Magons, Rosicruciens... 
autant de religions, de peuples et de philosophies qui 
chercherent le desir d’Unite et d’Union de I’ensemble de 
I’humanite : I’alliance de I’homme a la nature, de la nature a 
Dieu, de Dieu a I’homme, de I’homme a I’homme. Tous ces 
mouvements revolutionnaires apparurent dans les milieux 
ruraux, en campagne, la «ou toute la nature soupire dans 
I’attente de la Resurrection. » Pour le fermier medieval, la 
nature n’est pas le monde du peche mais le monde de Dieu. 
C’est pourquoi le regne de mille ans du Christ est si attendu, 
car lui seul viendra a nouveau sanctifier la nature, la 
transfigurer. Tout le monde rural europeen aspire au retour du 
Paradis terrestre. Les societes paysannes, continuellement 
terrorisees soit par I’eveque ou le chatelain se revoltent alors 
contre la tragedie et I’injustice de I’histoire. 

Comme Erasme contre Luther, Schopenhauer tentera d’adoucir 
la durete de I’homme envers les betes, d’introduire un peu 
d’anima, I’unite de la vie, dans les concepts de domination de 
la nature de ses contemporains. « La presumee absence de 
droit des betes, ecrit-il dans le Fondement de la morale, la 
demence que nos actes vis-a-vis d’elles fussent sans 
signification morale, ou encore, dans les termes de cette 



morale-la : 



qu’il n’y aurait pas d’obligations envers les betes, cela temoigne d’une 
brutalite et barbarie revoltantes de I’Occident dont I’origine se trouve dans 
le judaisme. (...) Le fait que la morale du christianisme ne prenne pas en 
consideration les betes est defaut qu’il vaut mieux admettre que perpetuer 
». 

Schopenhauer essaya de mettre la raison occidentale au 
meme diapason des societes etrangeres dites de nature : 

«Les vastes plaines ouvertes, les prairies majestueuses et 
mouvementees, les meandres des eaux bordees d’arbres n’etaient pas 
“sauvages” a nos yeux. Seul I’homme blanc trouvait la nature “sauvage” 
et, pour lui seul, la terre etait “infestee d’animaux sauvages”» (Standing 
Bear cite par T.C. McLuhan dans Pieds nus sur la terre sacree, Denoel, 
1971) 

« Sans comprendre, vous nous avez condamnes comme des ames 
perdues, simplement parce que notre religion etait differente de la votre 
(...). L’ennui avec les Blancs, c’est qu’ils n’ecoutent pas ! Ms n’ont jamais 
ecoute les Indiens, aussi je suppose qu’ils n’ecouteront pas les autres voix 
de la nature » (Stoney Tatanga Mani cite par McLuhan, op cit.) 

Aparte : Eh maintenant un petit examen de conscience 
s’impose. Croyez-vous sincerement que les religions 
monotheistes (Judaisme, Islam, Christianisme) peuvent 
s’amender au point de reintegrer completement I’anima, de 
reintegrer la femme, la nature, les animaux dans leur theologie 
en vue d’une recherche d’harmonie ? Jamais ! Ou plutot trop 
tard, les religions bibliques sont devenues obsoletes. Elies ont 
engendre un homme d’une telle puissance maintenant divine 
qu’il ne peut que continuer son inexorable destin vers le but 
ultime ; sa propre deite. 

Le rapt de Dieu. 

Les trois religions de la Bible ont proclame dans la conviction 



de leur superiority absolue, que la vraie vie etait I’autre vie, 
celle de I’appel de I’au-dela. Cet appel brisa le lien 
d’appartenance au monde tel que vecu auparavant par 
I’homme archaique. La beaute de la nature se transforma en 
«vallee des larmes.» 

« II est, cedes, impossible de revenir a une religion venerant fours ou le 
culte de la Magna Mater des premiers planteurs. Mais il est possible de 
voir que la figure de fours, de la Grande Mere ou du Pere celeste n’ont pu 
acquerir un pouvoir religieux sur I’etre humain que parce que ces figures 
represented elles-memes des pouvoirs de la psyche humaine, et s’il est 
impossible de retourner, au sens de I’histoire des civilisations, a ces 
pouvoirs, il est neanmoins possible de civiliser I’homme en lui permettant 
de descendre dans les profondeurs de son ame ou, d’une maniere 
originellement religieuse, il pourra apprehender lui-meme et la nature 
comme une entite. Toutefois les chances d’une telle evolution sont bien 
minces. Les civilisations et religions etrangeres (nda-au monotheisme), 
qui pourraient aider I'homme occidental a sortir de son etroitesse et de 
son uniformite, sont en ce moment meme en train de disparaitre du fait de 
I’influence spirituelle europeenne » (Drewermann, Progres meurtrier, 
1993, p.112) 

La civilisation occidentale prend son essor dans I’exploitation 
des choses naturelles en vue de la seule production de biens 
materiels. Puisque les religions bibliques ont elimine, expurge 
I’immanence de dieu de la matiere, idee jugee trop paienne, 
celle-ci, maintenant desacralisee, devient ouverte a toutes les 
manipulations profanes. Schopenhauer tenta desesperement 
de refleurir le desert des religions bibliques par I’ethique de la 
responsabilite envers toute forme de vie. Sa pensee est 
commune a toutes les grandes mythologies de la prehistoire ou 
la nature restaure son equilibre dans les grands cycles de 
I’existence, comme un mouvement qui revient sans cesse a 
son point de depart, tel le serpent ou les poissons qui se 
mordent la queue, figures de I’ouroboros. Meme I’Eglise fut 
incapable, le voulut-elle ?, de proteger la creation pourtant 
divine de la voracite humaine au contraire, se dessine plutot 
une convergence d’interet dans I’investissement et la 



fructification des «talents» (travailler c’est prier) avec pour 
horizon (’accumulation capitaliste des richesses au profit de 
I’entite collective nationale. 

La modernite c’est aussi la victoire de I’Etat sur la religion : 
I’Etat, “le paradis construit par I’homme sur terre”. C’est 
Machiavel qui theorisera le premier sur la nature de I’Etat. Au 
yeux de celui-ci, les hommes ne font rien de bon par eux- 
memes, seule la contrainte exterieure, la necessity les fait sortir 
de cet etat. La faim, la pauvrete les forcent a travailler; les lois, 
les chatiments, les recompenses que fixent le souverain leurs 
enseignent ce qui est juste et injuste. L’Etat etablit done les 
normes qui regies la vie sociale : «la loi et le droit par la force». 
L’Etat est sanctifie au detriment de la religion, tel le Saint 
Empire. 

Un siecle plus tard, en 1651, le philosophe anglais Hobbes 
porte un jugement encore plus pessimiste que Machiavel sur 
les hommes A I’etat de nature, I’homme est pret a tout pour 
ecraser les autres, il est par nature asocial et vit dans le chaos, 
retour du glebeux biblique. 

Hobbes profita de cette fracture metaphysique apporte par 
Descartes pour etablir une contestation radicale de la politique 
en rompant avec la tradition antique ou la communaute 
I’emportait sur I’individu. La montee de I’individualisme au 
detriment des solidarites communautaires amene Hobbes a 
penser a un systeme politique fonde sur la domination d’un 
pouvoir fort capable d’unifier par I’effroi et qui repose sur un 
contrat de soumission de chaque citoyen: I’absolutisme. 
Puisque “I’homme est un loup pour I’homme” et que la 
recherche du profit par la domination ne peut que conduire a la 
violence, a la guerre, a I’insecurite, Hobbes en deduit que seul 
un pouvoir des plus fermes permet d’assurer la securite 
necessaire a I’individu. 



Inspire du monstrueux Leviathan dans le livre de Job de 
I’Ancien Testament, Hobbes tire cette devise : « rien sur terre 
ne peut en force se comparer a lui » et I’applique a I’Etat. Investi 
de ce pouvoir absolu, I’Etat est en mesure d’imposer la paix aux 
individus par la contrainte, il est le seul garant de la vie, de 
I’ordre car il empeche les resistances des individus : L’Etat est 
« la guerre civile perpetuellement interdite par le poids du 
pouvoir». Cette soumission du peuple, toute mesopotamienne, 
opere par la crainte, la peur qui cimentent la cohesion sociale. 
L’Etat souverain absorba I’eglise et acquit ainsi tous les moyens 
materiels d’administration et d’exercice spirituelle du pouvoir : 
Dieu c’est I’Etat depositaire du droit de puissance sur la 
maitrise materielle du monde. 

L’un des plus grands et plus impitoyables hommes d’Etat qu’ait 
connu la France, le cardinal Richelieu, utilisa son immense 
pouvoir pour assurer au pays la predominance politique et 
culturelle d’une toute puissante monarchie de droit divin qui 
devait durer jusqu’a la Revolution de 1789. 

II orchestra avec brio le parrainage des grands artistes, 
architectes et intellectuels de son epoque afin de promouvoir 
ses interets personnels et ses objectifs politiques. Avec luddite, 
il a vu dans I’art un instrument de propagande ideal pour 
soutenir ses visees politiques. L’art imagologique devient partie 
prenante de la theologie de la domination. Les seize annees 
(1626-1642) ou le cardinal Richelieu exerga les fonctions de 
premier ministre de Louis XIII sont un exemple eloquent 
d’ideologie/imagologie. 

Les oeuvres commandees par Richelieu temoignent de cette 
utilisation de I’art par les messages puissants qu’elles 
communiquent : gloire de I’ Etat, vertu du service loyal envers la 
Couronne, lutte contre I’heresie et la discorde. En effet, 
Richelieu etait fort preoccupe a la fois par le respect de 
I’orthodoxie catholique et par le maintient de I’unite dans un 



royaume ou vivait une minority protestante tres militante. La 
propagande ne quittera plus le domaine de I’art : propagande 
des mecenes, des elites marchandes, de la revolution frangaise 
et propagande proletarienne de la revolution bolchevique, 
propagande des democraties, des dictatures et, finalement, la 
propagande commerciale. L’Eglise, veritable cameleon 
ideologique, sera tout a tour, imperiale, monarchique, 
nationale, republicaine, democratique, capitaliste, socialiste, 
communiste et meme, comble de I’ironie, capable d’etre I’une et 
I’autre a la fois comme capitaliste et imperiale aux Etats-Unis, 
nationale et socialiste dans les pays germano-scandinaves et 
meme tentee d’etre «subversive» en Amerique latine, en 
Afrique et en Chine a condition de propager les valeurs 
occidentales. La foi est maintenant accessoire de propagande 
et perd, perversion de la Revelation, son pouvoir de 
transcendance, ce que Napoleon expliquera ironiquement en 
ces termes : «Les cures tiennent le peuple. Les eveques tiennent les 
cures. Et moi, je tiens les eveques. » 

Une vision tragique de la vie terrestre s’installa au point de 
souhaiter qu’elle soit la plus breve possible, bref, la vie est une 
maladie, un peche, diront les theologiens, symbolise par la 
chute originelle du nouveau-ne dans le monde vivant. 

« Quand Dieu lui-meme est a I’image de I'homme, quand le contenu de la 
Bible, du Coran, de la Torah, est ecrit et interprets par des hommes, 
«alors ils sont sources de nevroses car ces textes reposent 
essentiellement (fatalement) sur I’angoisse, la peur, le manque de 
confiance en la nature humaine, le mepris du corps, de la sexualite et de 
la femme. » (Solignac) 

Tel est I’essence du nihilisme constate par Nietzsche. Les 
pretres, les rabbins, les oulemas, ces «empoisonneurs de la 
vie», comme des parasites vivant de la peur et de la culpability 
dans I’homme, ont propage comme une pandemie le virus d’un 
Dieu vengeur et mechant qui ne cesse de rabaisser les 
hommes et les diviser entre eux. En se servant constamment 



de Dieu comme argument moral et justification de superiority 
tribale, les institutions religieuses engendrent une conception 
negative, une conscience malheureuse de I’humanite, celle de 
I’homme mediocre, souffrant, le type meme de la decadence et 
de la faiblesse. 

En annongant la mort de Dieu, Nietzsche se rebelle justement 
contre ce dieu moral et tribal en faisant I’apologie de I’homme 
puissant et tier sans se douter que le modele grandiose du 
surhomme risquait d’entrainer la liberty dans le totalitarisme 
absolu. Car avant le surhomme surviendra le «dernier 
homme», celui dont la crise de sens des valeurs atteint la 
societe entiere et ses institutions. 

Notre naissance physique est marquee du sceau de la 
catastrophe puisque I’experience de la chute est celle de la 
naissance psychologique de toutes nos peurs principalement 
celle des etrangers. 

Le colonialisme fouetta la recherche scientifique et 
technologique; I’invention magnifiait la nation. Cette economie 
belligerante contribua done a detourner les tension sociales 
internes vers I’exterieur: I’ennemi e’est I’autre... nation, le 
concurrent economique. 

Cette peur nevrotique de la nature humaine atteint son point 
culminant entre le XVe et le XVIIe siecle. La decouverte des 
peuples indigenes d’Amerique, d’Australie alimentent les 
fantasmes les plus monstrueux d’etres difformes a I’image des 
pygmees. 

«Voyager, e’est le plus court chemin qui mene a soi en 
passant par l’autre» (Jacques Meunier) 

Le berceau ideologique du voyage de conquete est 
I’imperialisme de la Rome antique. A son image, I’univers est 



une cite et la mission de Rome est de regner sur celui-ci. 
Rome, en devenant la reference universelle d’une culture dite 
superieure, marquera les debuts de I’ethnocentrisme. 

«Notre demeure (domus) ce n’est pas seulement cette enceinte limitee, 
c’est le monde entier que les Dieux nous ont donne comme lieu de sejour 
et comme patrie commune avec eux.» (Ciceron, De la republique, I, XIII) 

C’est ainsi que le citoyen romain devient citoyen du monde; a 
lui maintenant de le connaTtre. Cette conception de la «cite- 
monde» deviendra la base ideologique du mouvement colonial 
au XVe siecle; cette vision ethnocentrique perpetuera done la 
politique d’assimilation romaine, c’est a dire I’integration du 
barbare, du sauvage a la civilisation europeenne. 

Les voyages de conquete du XVe siecle sont en droite ligne 
avec la vision romaine de I’Univers. « Voyager, c’est alors jeter 
sur le monde un regard alienant et meurtrier, c’est regarder la 
guerre comme un mode fondamental du rapport a l’autre.» 
(Doiron). Le voyage c’est avant tout une expedition militaire. 

Placees sous le signe de I’envie, les conquetes coloniales 
viseront a s’accaparer des territoires et des richesses sans 
egard aux populations occupantes; veritable genocide des 
populations autochtones. 

La decouverte et I’etude des peuples primitifs serviront de 
pretexte au mouvement des naturalistes romantiques 
(Shakespeare, Rousseau, Hugo) pour tenter de replacer les 
activites humaines au centre du schema machiniste qui se 
profilait a I’horizon. Le culte de la nature, la recherche des 
modes de vie ruraux, la sagesse des paysans, les saveurs 
campagnardes, la solitude des montagnes mais, surtout, les 
instincts humains aborigenes, les regions vierges inexplorees, 
les Ties et mers australes permirent a I’homme comprime de 
trouver une soupape de securite dans le culte romantique du 
primitif. 



Car les descriptions, entre autres de Bougainville dans son 
carnet de Voyage autour du monde - 1766-1769, ont de quoi 
alimenter bien des fantasmes et utopies. 

« Le caractere de la nation nous a paru tres doux et bienfaisant. II ne 
semble pas qu’il y ait dans I 'Tie aucune guerre civile, aucune haine 
particuliere, quoique le pays soit divise en petits cantons qui ont chacun 
leur seigneur independant. II est probable que les Tahitiens pratiquent 
entre eux une bonne foi dont ils ne doutent point. Qu’ils soient chez eux 
ou non, jour ou nuit, les maisons sont ouvertes. Chacun cueille les fruits 
sur le premier arbre qu’il rencontre, en prend dans la maison ou il entre. II 
paraTtrait que pour les choses absolument necessaires a la vie, il n’y aurait 
point de propriete et que tout est a tous. (...) Je remarquerai seulement ici 
que, dans les circonstances delicates, le seigneur du canton ne decide 
point sans I’avis d’un conseil. (...) La jalousie est ici un sentiment si 
etranger que le mari est ordinairement le premier a presser sa femme de 
se livrer. Une fille n’eprouve a cet egard aucune gene; tout I’invite a suivre 
le penchant naturel de son coeur ou la loi de ses sens et les 
applaudissement publics honorent sa defaite. II ne semble pas que le 
grand nombre d’amants passagers qu’elle peut avoir eu I’empeche de 
trouver ensuite un mari. Pourquoi done resisterait-elle a I’influence du 
climat, a la seduction de I’exemple ? L’air qu’on respire, les chants, la 
danse presque toujours accompagnee de postures lascives, tout rappelle 
a chaque instant les douceurs de I’amour, tout crie de s’y livrer. (...) Cette 
habitude de vivre continuellement dans le plaisir donne aux Tahitiens un 
penchant marque pour cette douce plaisanterie, fille du repos et de la joie. 
Ils en contractent aussi dans le caractere une legerete dont nous etions 
tous les jours etonnes.» 

Ceux qui se demandent encore si le paradis terrestre a deja 
existe, ont maintenant leur reponse. Ce mouvement europeen 
vers I’exotisme fut la reponse des artistes et poetes face aux 
degouts que leur inspira la modernite. Mieux vaut fuir hors de 
la laideur moderne et aller se refugier dans la nature vierge et 
sauvage et retrouver le desir farouche du primitif, du brut, de 
I’authentique. Toute une generation tomba sous I’emprise de la 
«passion barbare», du «dereglement des sens». 

«Nous entrons dans une epoque ou le coeur va mourir de 



froid». (Heidegger). 

« Nous nous sommes servis de leur ignorance et inexperience a les plier 
plus facilement vers la trahison, luxure et avarice et vers toute sorte 
d’inhumanite et de cruaute, a I’exemple et patron de nos moeurs. Qui mit 
jamais a tel prix le service du commerce et du traffic ? Tant de villes 
rasees, tant de nations exterminees, tant de millions de peuples passes 
au fil de I’epee, et la plus riche et belle partie du monde boulversee par la 
negociation des perles et du poivre! mecanique victoire. Jamais I’ambition, 
jamais les inimities publiques ne pousserent les hommes les uns contre 
les autres a si horribles hostilites et calamites si miserables.» (Montaigne 
- Essais Livre III, ch.6) 

Dans ses Essais, Montaigne declare aussi que la guerre, 
«glorifiee comme la plus haute et la plus solennelle des actions 
de l’homme» n’est que «le temoignage de notre idiotie et de 
notre imperfection», stigmatisant avec la plus extreme 
indignation « la science de nous tuer et de nous aneantir nous- 
memes, de ruiner et de detruire notre propre race» en quoi 
«meme les animaux sauvages ne peuvent nous imiter ». 

Comme I’explique Drewermann, aucune societe dite de nature 
ou matriarcale n’a pu resister au choc de leur decouverte et/ou 
de leur colonisation par le monde occidental. Ce que Gauguin 
a Tahiti puis aux Ties Marquises realisa amerement; ses 
frasques avec le clerge catholique et protestant local a temoin. 
Gauguin n’aimera plus ce qu’il est devenu a I’image de Tahiti 
colonise; dans les deux cas, il a participe a leur decheance. 

«Amer savoir, celui qu’on tire du voyage ! 

Le monde, monotone et petit, aujourd’hui, 

Hier, demain, toujours, nous fait voir notre image : 

Une oasis d’horreur dans un desert d’ennui ! » 

(Baudelaire, Le Voyage, Les Fleurs du mal, 1891) 

Avec les poemes de Charles Baudelaire et les recits de Pierre 
Loti, I’exotisme commence a desenchanter et les evasions 
deviennent de plus en plus cruelles. Car le Tahiti de Gauguin fut 
vraiment un paradis parce que longtemps isole de la 



civilisation. Car tout autour, il y a une terre ou regne le plus 
souvent la haine, la guerre, la famine et la misere; une terre de 
Cain quoi ! De la Turquie vers I’Orient, de I’Afrique a Rio de 
Janeiro, de la Patagonie a la Nouvelle-Zelande, la simplicity 
primitive recula au profit de la complexity civilisationnelle. 

On peut ici y voir une transgression I’ordre divin: non 
seulement, I’homme moderne s’est employe a maitriser la 
nature, il a aussi decide de la modeler a son image; de devenir 
a son tour createur d’univers et acceder a la demiurgie en 
organisant le monde selon son «bon» desir. 

Tandis que pour la Bible, «le monde commence avec I’homme et tourne 
autour de I’homme; c’est a partir de I’histoire de I’homme que I’on tente de 
«comprendre» la nature», plusieurs civilisations orientales, d’Oceanie et 
d’Amerique ont adopte d’emblee une tout autre vision ou «la tache de 
I'homme est de s’integrer dans le monde des phenomenes; son devoir, 
c’est de trouver le lieu et la place qui sont les siens dans cette totalite 
qu’est la terre. (Kuhn cite dans Drewermann, 1994, p. 351) 

Aucune histoire fut autant combattu par les institutions de 
I’epoque que celle du bon sauvage telle que relatee dans les 
recits des grands voyageurs. 11 etait inconcevable que des 
peuples primitifs, generalement amicaux, puissent en savoir 
parfois plus que nous sans I’aide de la philosophie europeenne, 
de science et de livres incluant la Bible. 

Plus encore. Dans beaucoup de cultures claniques ou tribales, 
I’histoire de Jesus comme fils unique ne d’une vierge et laissant 
aucune progeniture est un veritable scandale car il met fin a la 
lignee du sang qui relie les etres aux ancetres et a Dieu. II met 
fin a tous les rites d’initiation bases sur la transmission filiale 
comme I’apprentissage de la langue des esprits et des 
techniques corporelles de danses sacrees. En Afrique, toute 
cette logique du savoir et pouvoir ancestral, pour faire face au 
Coran et a la Bible, s’entoura du voile esoterique du secret bien 
garde et connu des seuls griots et prophetes africains sous le 



nom de «Bible secrete des Noirs». 

Constat d’autant plus derangeant qu’il sous-entend la question 
suivante : A quoi bon alors tant de philosophies et de systemes 
si I’homme de la Nature, qui ne sait ni lire, ni ecrire, qui ne 
connait ni Allah, ni Dieu, ni Jesus, nous depasse ? Le poete se 
mit a parler de ces gens et des terres inconnues avec passion, 
le philosophe se mit a ecrire sur le droit naturel des indigenes 
eux-aussi voulu et aime de Dieu. La cupidite de I’homme 
europeen, I’intransigeance des serviteurs de Dieu et la peur 
des elites apporterent la reponse «civilisee» a la question ci- 
haut mentionnee. 

«Schelling disait dans Les ages du monde que «l’angoisse est le 
sentiment fondamental de toute creature vivante» En transformant cette 
angoisse «naturelle» en faute artificiellement originelle, les pretres 
mesopotamiens ont induit «la peur devant la liberte et peur a propos de la 
liberte» de sorte que les differentes sortes de nevroses n’apparaissent 
plus que comme des formes desesperees d’autorepression et 
d’autodestruction de la liberte humaine.» (Drewermann, 1996, p.41) 

Nous ne sommes pas «une erreur de l’evolution» (Koestler) et 
je suis d’accord avec Konrad Lorenz qui, pour demontrer que 
I’homme est tellement loin de ce que peut etre un homme, 
affirmait que le «chainon manquant entre le singe et I’homme, 
c’est nous-memes.» 

«Au fil des millenaires, le sentiment de la peur a produit et mis en oeuvre, 
avec la raison humaine, un organe destine a eviter les situations 
anxiogenes...mais cette raison s’est retournee contre son objectif en 
prenant des mesures de defense qui repandent a leur tour la peur, a 
I’infini. (...) II s’agit d’une raison soumise au diktat de la peur, des peurs 
qu’elle ne cesse d’aggraver depuis des millenaires, sous couleur de les 
eliminer; une telle raison, il faut bien la definir tout simplement comme un 
phenomene morbide, pathologique; on a affaire, litteralement, a une 
raison qui ne cesse de creer de nouvelles douleurs et qui contraint 
I’homme a souffrir toujours davantage de lui-meme et des consequences 
de ses actes. (...) Depuis que les hommes ont une histoire ils ont fait la 
guerre, des guerres toujours plus cruelles et devastatrices. (Certains 



erudits affirment meme que la guerre serait la seule et veritable religion de 
I’homme.) Quels indices faudrait-il done ajouter encore pour pouvoir dire 
qu’au cours de I’histoire la raison n’a fait que devenir plus demente, et 
I’homme toujours plus malade de lui-meme ? Rien ne demasque autant 
en I’homme I’animal malade que cette hypertrophie illimitee de la peur et 
de la violence. » (Drewermann, 1994, p. 87-88) 

La theologie de la domination et I’hominisation de la nature par 
la hierarchie anthropocentrique et I’Etat sanctifie portaient deja 
en eux le germe de la notion de I’exclusion et du racisme; I’ere 
victorienne leur donna le terreau social propice a son 
developpement. Grace a Darwin, la lutte pour I’existence et la 
concurrence economique s’etendit a la vie entiere En 
observant de pres cette lutte, Marx et Engels etendirent la lutte 
des classes a toute I’histoire de la societe. La sacre continuait 
sa route, cette fois-ci, dans la glorification des masses 
ouvrieres. 

La harangue allemande de Munzer, comme I’echo se propagea 
de campagnes en villages, traversa les siecles et les pays et 
trouva finalement oreille aupres des Levellers, ou dans le cadre 
de la revolution anglaise du XVI I le siecle, furent les premiers a 
identifier explicitement la revolution sociale et le millenium. 
Marx et Engels, ayant bien compris la portee revolutionnaire du 
discours sociale millenariste inspire les paraboles du Christ, 
s’en inspirerent pour elaborer les concepts de la revolution 
proletarienne. Jesus, oui ! L’Eglise et sa religion oppressive, 
non ! De la, «la religion, opium du peuple» 

Peu de gens connaisse la veritable histoire de cette citation. 
D’ailleurs, la plupart d’entre vous seront surement surpris 
d’apprendre qu’elle n’a rien de precisement marxiste au sens 
politique. Quand Marx etablit sa critique de la religion, sa these 
politique est en gestation. Cette idee de religion narcogene, 
nous la trouvons chez plusieurs autres ecrivains de I’epoque et 
n’a pas du tout le sens que Ton a voulu lui donner. Comparons 
ce texte de Ludwid Heine de 1839 a celui de Marx en 1844 : 



depuis qu’ils ont goute aux joies temporelles du pouvoir romain. 



«Benie sois une religion qui a verse dans I’amer calice d’une humanite 
souffrante quelques gouttes douces et narcotiques, opium spirituel, 
quelques gouttes d’amour, d’espoir et de foi !» (Heine) 

Et maintenant, Karl Marx : 

«La detresse religieuse est, pour une part, I’expression de la detresse 
reelle et pour une autre, la protestation contre la detresse reelle. La 
religion est le soupir de la creature opprimee, I’ame dans un monde sans 
coeur comme elle est I’esprit de conditions sociales d’ou I’esprit est 
exclue. Elle est I’opium du siecle.» 

Comme vous remarquerez cette analyse met en relief le 
caractere contradictoire de la religion, tantot justificatrice du 
monde existant par ses institutions de pouvoir, tantot 
protestataire contre ce meme monde injuste par 
I’enseignement de Jesus. Bien sur, Marx penchera du cote de 
la protestation sociale. En ce sens, le jeune Marx ne renie pas 
Jesus comme philosophe prophetique, il renie I’Eglise; il imite 
ainsi la position critique d’Epicure envers la religion et de 
Promethee envers les dieux. Par la suite, Marx en vient a 
considerer la religion comme une des differentes formes de 
I’ideologie au meme titre que le droit, la morale et la pensee 
politique. 

Ce cheminent intellectuel, Marx le doit a la critique de Engels 
qui lui fonde son analyse sur I’etude du christianisme primitif et 
des sectes heretiques. Pour lui, le christianisme est d’abord 
une religion d’esclaves, ensuite, il devient I’ideologie religieuse 
de I’Empire romain puis la religion de la royaute, de 
I’exploitation feodale et de I’oppression inquisitoire et enfin la 
religion adaptee a la bourgeoisie et au capitalisme. Toute cette 
analyse se tient sauf que I’erreur de Engels est de faire porter 
le fardeau de son etude sur le christianisme alors que ce qu’il 
decrit s’applique plutot a I’institution ecclesiastique des pretres, 
eveques et papes qui ont trahi Jesus depuis des siecles deja, 



Par contre, ce que Engels analyse finement est bien le 
corollaire entre le christianisme primitif et le socialisme 
contemporain. Les deux grands mouvements sont des 
mouvements de masse composes d’exploites, de petites gens 
croulant sous les dettes, de paysans et travailleurs appauvris 
done, mouvements d’opprimes soumis a la persecution par les 
autorites en place et surtout, tous les deux promettent une 
delivrance prochaine de la servitude et de la misere. Le 
socialisme comme le christianisme se propose comme 
mouvement de liberation. La difference est que les Chretiens 
attendent leur delivrance dans I’au-dela tandis que les 
socialistes I’attendent sur terre comme les heretiques Chretiens 
de Munzer. 

Mais surtout, effet pervers de I’histoire, Engels eleve la 
revolution socialiste a un tel niveau d’esperance qu’elle ne peut 
etre comparee qu’aux attentes millenaristes. Le fondement 
spirituel sous-jacent au socialisme athee est d’inspiration 
millenariste et chretien. 

Mais ou Engels a-t-il pu puiser cette idee lumineuse si non dans 
les ecrits de Joachim de Flore regroupes dans Exposition de 
I’Apocalypse qui date du debut du XI lie siecle. Selon lui, le 
millenium est le «troisieme age» qui sera celui de I’Esprit qui 
succedera a I’age du Pere (Ancien Testament), a I’age du Fils 
(Nouveau Testament). On commence a peine a comprendre le 
role exceptionnel des «propheties» de Joachim de Flore dans 
la naissance, la structure, bref, la genese de tous les 
mouvements millenaristes et/ou revolutionnaires modernes y 
compris le communisme dans I’attente du retour de «l’age 
d’or». 

La troisieme epoque de I’Histoire, selon Joachim, est celle de la 
liberte par la connaissance placee sous le signe du Saint- 



Esprit. Elle remettait en question toute la theologie de I’Eglise 
catholique car le regne de la liberte implique le depassement 
historique du christianisme et du judai'sme et I’abolition de leurs 
rites et institutions au profit de la regeneration universelle 
apportee par la connaissance. La revelation de Dieu n’est plus 
un element isole dans le temps et reserve a un peuple elu, non 
! La revelation de Dieu est perpetuelle, continuelle, progressive 
et suit le rythme de nos connaissances. Le troisieme age est 
celui de I’accomplissement de la liberte universelle marquee 
par le triomphe de la raison et de I’education. En resume, si un 
temple il y a, c’est I’ecole. 

Grace a I’analyse de Engels, Marx a bien compris le role 
emancipateur de Jesus Sauveur dont les souffrances sont 
appelees a changer le monde. Marx a tout simplement 
transferer le pouvoir liberateur de Jesus dans le proletariat 
soufrant. Lui restait qu’a ecrire I’Evangile de la lutte des classes 
car les grands mouvements revolutionnaires ont toujours eu 
besoin d’une base mystique necessaire a leurs realisations. 

«En effet, la societe sans classe de Marx et la disparition consequente 
des tensions historiques trouvent leur exact precedent dans le mythe de 
I’Age d’or qui, suivant des traditions multiples, caracterise le 
commencement et la fin de I’Histoire. Marx a enrichi ce mythe venerable 
de toute une ideologie messianique judeo-chretienne : d’une part, le role 
prophetique et la fonction soteriologique qu’il accorde au proletariat; 
d’autre part, la lutte finale entre le Bien et le Mai, qu’on peut facilement 
rapprocher du conflit apocalyptique entre Christ et Antechrist, suivi de la 
victoire du premier.)) (Eliade, 1963, p.225) soteriologie : doctrine du salut 
de I’homme par un Redempteur. 



qui assurait a I’homme un sens a sa vie.» (Ellul) 

La question du Dieu des juifs ou des Chretiens et son analyse 
laisse Marx indifferent ; ce qui compte c’est le role joue par la 
religion dans les processus sociaux et surtout de denoncer 
I’exploitation de la classe ouvriere par I’Eglise. Sa position est 
clairement exprimee dans la Gazette allemande de Bruxelles 
du 12 septembre 1847 : 

«Les principes sociaux du christianisme ont justifie I’esclavage antique, 
glorifie le servage medieval, ils sont prets au besoin a faire egalement 
I’apologie de I’oppression du proletariat - ils seront quittes a jouer 
I’apitoiement. 

Les principes sociaux du christianisme prechent la necessity d’une classe 
dominante et d’une classe de opprimee et se bornent a faire le pieux 
souhait que la premiere soit charitable envers la seconde. 

Les principes sociaux du christianisme placent au ciel la compensation 
consistoriale de toutes les infamies et justifient par la leur maintien sur 
terre. 

Les principes sociaux expriment toute la bassesse dont les opprimees 
sont victimes de la part des oppresseurs ou bien comme juste punition du 
peche originel et d’autres fautes, ou bien, comme des epreuves imposes 
aux elus de la part du Seigneur en son infinie sagesse. 

Les principes sociaux du christianisme prechent la lachete, le mepris de 
soi, I’abaissement, la servilite, I’humilite, bref, toutes les proprietes de la 
canaille ; le proletariat, qui ne veut pas etre traite comme la canaille, a 
bien davantage besoin de son courage de sa dignite, de sa fierte et de son 
sens de I’independance que de pain. 



Pour Engels et Marx, il est evident que le christianisme primitif Les principes sociaux du christianisme sont serviles et sournois et le 
est a I’origine du socialisme moderne. C’est de cet atmosphere proletariat est revolutionnaire.» 
de religiosity axee sur le salut qu’il comprend qu’il doit 

presenter sa theorie philosophique et economique «comme un En somme, le Nouveau Testament a un potentiel 
systeme complet d’explication, d’interpretation du monde, avec revolutionnaire travesti par «les principes sociaux du 
une vision globale du sens de I’histoire et de son mouvement christianisme» preches par I’Eglise. Cette position de Marx 

donnera naissance a differents mouvements millenaristes de 



gauche associees au socialisme utopique et au marxisme 
chretien. De tous temps, des citoyens, Chretiens responsables, 
ont joue un role important dans I’amelioration des conditions 
sociales en proposant des reformes audacieuses defiant le 
dogmatisme du Vatican. Les mouvements pour la paix et 
I’emancipation, des programmes de justice social et d’egalite 
entre homme et femme, tous ces combats ont ete mene par 
des Chretiens inspires. 

L’incarnation de I’homme et son corollaire: I’hominisation de la 
nature sont au coeur de la “logique” de conquete demiurgique 
de la modernite. 

“La crise environnementale actuelle est essentiellement spirituelle. D’un 
point de vue tant historique que pratique, il n’est pas possible de I’aborder 
sans reference a la religion et I’ethique. L’historien americain Lynn White 
attribuait fort justement les causes du problemes a la theologie 
chretienne, notamment I’eglise occidentale qui exploitait les vers de la 
Genese contenant I’ordre donne par Dieu aux premiers etres humains de 
“dominer la Terre” de fagon a les encourager, comme Descartes le disait 
sans menagement a etre les “maTtres et possesseurs de la Nature” Cette 
attitude s’inspira encore d’une theologie qui soulignait la superiority des 
humains a cause de leur “logique” consideree comme Timage de Dieu” 
dans I’homme. Cette demarche rationaliste faisait se demarquer les etres 
humains du reste de la Creation et les encourageait a considerer avec 
mepris tout ce qui n’est ni rationnel ni humain.” (Metropolite Jean de 
Pergamon, L’ascetisme ecologique..., Notre Planete, PNUE, volume 7 
no:6, 1995) 

L’ere de la “guerre de tous contre tous” fut erige en systeme 
parce que les lois de la nature sont inexorables : elles 
suppriment les faibles et couronnent les forts. “L’hominisation 
de la nature” comme ordre sanctifie implique I’existence 
d’inegalites: I’esclavagisme et les parasites sociaux, ceux qui 
ne reussissent pas. “Le salut personnel etant de loin plus 
important que la redemption sociale” (Richard Niebuhr). On est 
loin de “I’amour du prochain” evacue depuis belles lurettes 
dans la pensee instrumentale par la charite et ce, avec la 



benediction de I’Eglise et de I’Etat. La charite est a ‘Tamour du 
prochain” ce que “faire I’amour” est a I’amour, a savoir sa 
caricature. Autrement dit, la charite est au salut personnel ce 
que “I’amour du prochain” est a la redemption sociale Dans la 
charite, point de communion. 

L’environnement tout comme la vie humaine etaient traites 
comme des abstractions. Avec I’ere industrielle arrive la 
pollution massive des cours d’eau et de I’air et son cortege de 
maladies: variole, typho'fde et tuberculose. L’ouvrier est traite 
aussi durement que I’environnement ou plutot comme elle, 
comme matiere renouvelable a exploiter jusqu’a son rejet dans 
I’environnement. La fumee des usines de charbon est a la 
pollution de I’air ce que la pauvrete est a la pollution sociale. 
Les cadences automates, I’exploitation des enfants, la journee 
de quatorze heures, esperance de vie de vingt ans inferieures 
a la classe bourgeoise a cause des maladies industrielles, voila 
la “carte postale” du XVI lie et XIXe siecle. 

Des les premieres revoltes ouvrieres en Europe, les industriels 
comprirent que (1) seuls les perfectionnement techniques 
permettraient I’elimination pure et simple de I’ouvrier et (2) mais 
en attendant (vers I’an 2040 ?) cet age beni, mieux vaut 
augmenter le bassin de la main d’oeuvre en colonisant le globe 
: la “mondialisation” venait de naitre sous les traits du 
colonialisme et de I’imperialisme, on arrete pas le progres. Au 
niveau environnemental, on pillait et siphonnait litteralement les 
ressources naturelles de I’lnde, de I’Afrique, de I’Asie, de 
I’Amerique et en retour on exportait I’Evangile de la machine et 
son Eglise-usine aux peuplades incultes; la modernite de 
I’homme-Dieu, quoi! 

Aux problemes humains, solutions humaines: les sciences 
sociales. II etait impensable, voire heretique d’opposer progres 
technique et degradation de la vie humaine et 
environnementale. Encore moins de I’opposer a la spirituality et 



au regard de Dieu. Au contraire, on devait trouver la reponse 
dans la nature-meme de I’homme. Le nouvel ordre ou desordre 
social devait etre magnifie par I’homme; a I’image de I’homme. 
Le progres technique, comme icone de la seduction, seul 
pouvait repondre au desir ascentionnel de I’humanite car seul 
le perfectionnement regulier de la machine etait persistant, tel 
est la loi economique de I’univers mecanique. 

Malthus, Darwin, Spencer, Hobbes seront aux sciences 
humaines ce que Galilee, Descartes.... furent aux sciences 
physiques et procederont de la meme maniere en introduisant 
cette fois-ci I’ordre social humain dans I’ordre naturel. 

La nature est et sera toujours immuable dans sa complexite, 
seul la perception de celui qui regarde change selon les 
epoques. Encore une fois le complexe sera explique par le 
simple: “la survivance du plus apte” (Spencer) associe aux 
travaux de Darwin et Malthus. 

Malthus, dans son Essai sur la population, remarque que avec 
(’industrialisation le peuple s’accroissait plus vite que les 
denrees alimentaires et qu’il eviterait la famine que par la 
contingence volontaire si non la misere, la maladie et les 
guerres le feront a sa place. Dans sa lutte pour la subsistance, 
seules les classes superieures avec leur epargne et leur 
prevoyance emergeaient de I’humanite. Darwin appliquera la 
theorie de Malthus a tout le regne vegetal et animal : 

«Comme il naTt beaucoup plus d’individus de chaque espece qu’il n’en 
peut survivre; comme, en consequence, la lutte pour I’existence se 
renouvelle a chaque instant, il s’ensuit que tout etre qui varie quelque peu 
d’une fagon qui lui est profitable, a une plus grande chance de survivre; 
cet etre est ainsi I’objet d’une selection naturelle.» (Darwin Charles, 
L’origine des especes, Editions Maspero, Paris, 1980) 

Avec Darwin, la genetique supplante la Bible comme reponse 
metaphysique au questionnement de I’homme sur son passe et 



son avenir. L’homme devient le produit de ses acquisitions par 
1’evolution et non plus I’ tre du createur. L’ evolution, en separant 
le bon pain de I’ivraie, conduira I’espece, grace au progres de 
la science et de la technique, a son accomplissement. Encore 
une fois Dieu cede le pas a I’homme. 

II est faux d’affirmer que le darwinisme a ete detournee pour 
justifier I’exploitation de certaines categories sociales ou de 
certains peuples. C’est plutot Darwin qui cherchait dans la 
nature une explication a I’exploitation de I’homme. On voit bien 
ce que I’on veut y voir. N’est ce pas plutot la complexite de la 
nature qui a ete detournee pour justifier la simplicite de la 
societe moderne. Meme le Marquis de Sade s’est servi de la 
«cruaute» de la nature pour justifier son “sadisme”. On a 
toujours pris la nature a temoin; en fait c’est notre meilleur alibi. 

Or a I’epoque, Darwin etait au courant des faits demontrables 
du commensalisme et de la symbiose dans la nature 
(cooperation) qui s’ajoutaient a la “loi du plus fort”(competition). 
Dans sa variete complexe, la nature offrait plusieurs avenues 
d’interpretation: la competition cedes mais aussi la cooperation 
qui permettait a des especes incapables de vivre par elles- 
memes de survivre grace a un arrangement mutuel. En 
ecartant le commensalisme et la symbiose, Darwin fit oeuvre 
de discrimination scientifique en choisissant la seule avenue 
expliquant la realite socio-economique de la societe 
victorienne: la lutte pour I’existence cautionnait la lutte pour le 
marche, I’exploitation de I’environnement et les inegalites 
sociales. La predation I’emporta sur I’entraide. Toutes les 
observations de Darwin concernant “la loi du plus fort”, “la lutte 
des especes pour I’existence” “la selection naturelle” sont 
exactes et verifiables mais si elles restent muettes sur I’origine 
des variations necessaires au fonctionnement de 1’evolution. 

Darwin tenta par la suite de ramener le commensalisme et la 
symbiose comme avenues possibles par ses recherches sur 



I’ecologie. II mit en garde sa societe contre la degradation 
fulgurante de la nature et I’extermination de la vie sauvage. 
Peine perdue. Sa theorie sur revolution des especes repondait, 
cautionnait tellement bien la preponderance de la vie 
bourgeoise et de (’industrialisation que parler de cooperation 
entre les especes plutot que de competitivite etait une veritable 
heresie, de la folie car la cooperation remettait en question 
toute (’organisation sociale moderne. De-spiritualise, le progres 
suivra un trace horizontal plutot que vertical. La realisation de 
la prophetie demoniaque du Serpent: “Vous serez comme des 
Dieux” est en marche. Avec la modernite, I’homme croque la 
pomme une seconde fois. 

Ce qui est reprehensible, c’est d’avoir presenter “la loi du plus 
fort” (la competition) comme la seule et unique valable. (pensee 
unique). L’hypothese de depart inspiree par Malthus devint 
conclusion. En ne presentant pas I’eventail complet des 
organisations naturelles possibles, on peut affirmer que Darwin 
a applique la “selection naturelle” a sa propre theorie et a, par 
le fait meme, legitime la guerre, le racisme, le sexisme, bref a 
donne a la barbarie moderne ses lettres de noblesse. 
Detournement de sens grandiose ou le Mai devient le Bien, 
avec Darwin, I’homme abandonne son projet de transcendance 
ou justement il devait s’affranchir de la barbarie et de 
I’exploitation. 

Dans la Descendance de I’homme, puis dans une suite, 
I’Expression des emotions chez I’homme et les animaux 
(1872), Darwin poussera tres loin la logique evolutionniste. II 
jette ainsi les bases theoriques de ce que Ton a appele le 
«darwinisme social», «selon lequel la societe humaine est 
gouvernee par les memes lois de selection que le reste de la 
nature et, notamment, que la concurrence commerciale, le 
colonialisme, et I’extermination de certaines «races» ne font 
que traduire le triomphe «naturel» des plus forts sur les plus 
faibles.» 



Le representant principal du darwinisme social est I’anglais 
Herbert Spencer (1820-1903) 

«Le darwinisme social affirme que la competition, la lutte pour la vie, 
affecte, a I’interieur de I’espece humaine, les differents groupes sociaux 
qui la composent (familiaux, ethniques, etatiques) de telle sorte que des 
hierarchies se creent, qui sont le resultat d’une selection sociale qui 
permet aux meilleurs de I’emporter. Or, pour Spencer, tous les groupes 
sociaux etant en competition les uns avec les autres, tout ce qui peut 
affaiblir un groupe social beneficie a ses concurrents. 
En consequence, Spencer pense que toute protection artificielle des 
faibles est un handicap pour le groupe social auquel ils appartiennent, 
dans la mesure ou cette protection a pour effet d’alourdir le 
fonctionnement du groupe et, done, de le mettre en position d’inferiorite 
face aux groupes sociaux rivaux.» (Denis Touret) 

C’est toute I’ideologie de la cigale et de la fourmi qui se met en 
place. Spencer partage une conception liberale, antietatique de 
I’economie. II est hostile aux lois sur la pauvrete, a I’education 
publique, a la sante publique, aux protections familiales. En 
regie generate, cette theorie est opposee par les puissants, aux 
volontes egalitaristes ou sociales-democrates de la classe 
moyenne et des exclues. Elle peut servir de support aux 
theories tant liberates et surtout ultraliberales que 
conservatrices. 

Le debut du XXe siecle marqua la fin des grands empires. La 
premiere guerre mondiale enterrera I’empire austro-hongrois, la 
Russie tsariste, I’empire ottoman, I’empire allemand des 
Hohenzollerz. Mais la fin des empires transfere le mythe de 
I’Etat-dieu vers I’homme-total. Le totalitarisme, c’est 
I’avenement politique de I’homme-dieu incarne par Hitler, 
Mussolini, Staline, Mao et Hiro-Hito. 

Tout ces hommes politiques du siecle dernier ont compris la 
force des trois axes sur lesquels reposent le pouvoir despotique 
: la militarisation du parti unique, la subordination «religieuse» 
des individus et la sacralisation de la politique d’Etat et de son 



chef comme au temps des grandes tyrannies antiques. La 
theologie de la domination est bien celle de I’Ancien Testament 
qui lui-meme en a herite du despote Sargon. 

A nouveau le theologien Jacques Ellul, dans Les nouveaux 
possedes, y va d’une demonstration incontournable ou il 
demontre I’entree spectaculaire du politique dans I’univers 
religieux en depit du discours athee de certaine societe, 
phenomene qu’il qualifiera de «religions politiques.» 

«Les ideologies se sont multipliees avec le developpement des nations, 
des Etats modernes et du systeme democratique, mais il est apparu 
ensuite des ideologies de type particulier, avec le «marxisme-lelinisme- 
stalinisme» et avec I’hitlerisme ; elles sont entrees directement, 
explicitement en concurrence avec le christianisme, ont pretendu etre 
superieures aux religions transcendantes et se substituer a elles. Or cela 
correspondait a la crise et au recul du christianisme. Ces ideologies ont 
alors assume en realite les fonctions et les caracteres de ces religions, et 
tout specialement du christianisme. Elles sont devenues comme une sorte 
de substitute (Jacques Ellul, Les nouveaux possedes, Editions Mille et 
une nuits, Paris, 2003, p.258) 

La revolution d’octobre 1917 en Russie en introduisant une 
autre code de reference socio-economique attisa les tensions 
nationales a son paroxisme. Car cette victoire des paysans et 
des proletaires vient couronner pres d’un millenaire de 
contestation heretique. Cette agitation toute europeenne 
marquera le “reveil de I’Amerique”. Impensable pour elle, la 
perspective d’un millenarisme athee typiquement 
anthropocentique, economiquement communiste et 
geopolitiquement universaliste sans aucune dimension 
transcendantale, bref qui rejete la religion de Dieu au profit de 
la religion de I’Etat. 

Engels, Lenine, Staline, Mao, ont, eux, bien compris I’immense 
pouvoir sur les masses que revele la religion. Pour acquerir ce 
pouvoir considerable, la revolution naissante se doit d’eliminer 
la concurrence ideologique et de proposer le marxisme- 



leninisme athee comme alternative revolutionnaire. 
Dorenavant, I’Evangile est rouge, le manifeste du Parti 
communiste devient un des epTtres fondateurs et le 
communisme muta en religion athee de substitution. Lenine, lui 
meme, dit expressement, selon Ellul, que la constitution du 
parti communiste fut construite sur le modele de I’Ordre des 
Jesuites et a I’image de I’Ordre des chevaliers de Porte- 
Glaives. 

Nul autre que le grand theologien catholique Gustav A, Wetter, 
ancien recteur du College russe pontifical et un des meilleurs 
connaisseurs de I’ideologie communiste, a su mettre en 
evidence, avec rigueur dans son livre Materialisme historique et 
dialectique, les ressemblances formelles frappantes entre le 
systeme catholique romain et le systeme communiste 
sovietique. A noter que le parallele qui suit est applicable a 
toutes les institutions religieuses islamiques, juives, sectes et 
mouvements messianiques tels que les Evangelistes, 
Pentecotistes, Born again Christian, Temoins de Jehovah, 
Raelien etc. 

«Comme le catholicisme romain, le communisme sovietique (chinois, 
nord-coreen etc, nda) suppose un monde «enfonce dans le mal», qui a 
besoin d’une «redemption». La «revelation», survenue a la «plenitude des 
temps» ou a I’apogee du developpement dialectique, est deposee, dans 
le communisme aussi, dans quatre textes canoniques (Marx, Engels, 
Lenine (Mao) et leurs epigones respectifs). Cette revelation est 
conservee, protegee et expliquee par le magistere infaillible du Parti 
(I’Eglise), par le Saint-Office du Bureau politique (le Vatican) et par le 
Premier Secretaire (le Pape) infaillible en personne. La tache des 
philosophes (pretres et theologiens) n’est pas d’enrichir, de multiplier et de 
critiquer ce depot doctrinal, mais uniquement d’apprendre aux gens a s’en 
servir dans tous les domaines de la vie, et de veiller a garder «pure la 
doctrine» en demasquant les heresies et les deviationnistes. Le magistere 
infaillible du Parti condamne ouvertement I’heresie. Lorsqu’il a parle, 
I’heretique deviationniste n’a qu’a se soumettre, a faire son autocritique et 
a abjurer son heresie. (Inquisition) S’il manque a son devoir, il est 
«excommunie» et exclu. (comme Salmon Rusdhie et ses Versets 
sataniques pour les musulmans ou le theologien Eugene Drewermann 



pour les catholiques, ou carrement execute comme Trotsky, nda) Ainsi le 
Parti apparaTt-il comme «la colonne et la forteresse de la verite» comme 
le rempart de I’orthodoxie. Tout en etant sur la defensive, ce communisme 
orthodoxe pratique I’offensive missionnaire : doctrine seule conforme a la 
verite et porteuse du salut, elle aspire necessairement et par nature a se 
repandre par tous les moyens dans le monde entier, envoyant partout ses 
missionnaires depuis son centre de propagande. Au-dehors, nul salut ! 
(I’enfer, nda). Cela exige une organisation rigoureuse, une obeissance 
aveugle, (la foi) une discipline de parti. Et I’ensemble est place sous les 
ordres du Grand Chef, qui est quasi venere comme dans un culte avec 
des demonstrations de soumission, de grands rassemblements, des 
parades et des pelerinages sur sa tombe...» (cite in Kung, 1981) (Les 
parenthese sont de nous) 

Puisque le marxisme s’inspire du messianisme chretien, il est 
tout a fait logique que le communisme promette la terre 
promise. Des la Revolution accompli, Lenine, le grand dieu 
bolchevique, imitant les preceptes bibliques, voua a I’interdit les 
ennemis du Nouvel ordre mondial. Les paysans proprietaires 
furent depossedes de leurs terres et elimines, les pretres 
orthodoxes, les popes pourchasses, les militaires tsaristes 
fusilles et les proletaires recalcitrants envoyes dans des camps 
de «reeducation». L’Union sovietique connut son Inquisition et 
sa grande Terreur. Staline, le «pere fouettard», deporta des 
peuples entiers, Cosaques, Abkhazes, Armeniens, Tatars, 
Oubykhs, Kalmouks, Karatchai, Meshkistes et Tchetchenes. 
Deux millions furent deportes en Siberie. La Place rouge refleta 
la couleur du sang verse par les millions de victimes de I’ogre 
du Kremlin. 

L’epouvante gagna les pays satellites, imaginez un million de 
morts pour la seule Yougoslavie sur une population de 15 
millions. Eh bien sachez que Staline n’est pas un athee mais 
bien le dieu messianique de I’Etat sanctifie et comme Mengele, 
«l’ange de la mort», le medecin du camp de concentration nazi 
d’Auschwitz selectionnant lui-meme les condamnes juifs, 
tsiganes, russes et noirs qui perirent dans les chambres a gaz 
et les corps extermines dans les fours crematoires, le maitre du 



Kremlin s’arrogea lui aussi le droit divin de vie et de mort. 

L’homme est le pire obstacle a sa liberation. Comme Jesus, 
Mahomet, Marx, prophete de la revolution proletarienne ou 
I’homme peut etre vraiment libre, digne et autonome, est lui 
aussi trahi par ses disciples. La revolution russe revela sa 
propre limitation ; malgre elle, I’alienation et la mechancete de 
I’homme demeure. Comme les Peres de I’Eglise, Lenine et 
Staline s’empresserent de repousser I’avenement du bonheur 
de I’humanite dans un avenir lointain et justifierent les atteintes 
aux droits de I’homme comme necessaires en cette periode 
transition. 

Periode de transition marquee par une «guerre de religion» 
sans precedente ou le communisme doit affronter un nouveau 
rival messianique : I’hitlerisme nazi. Avec la ferme conviction 
que 1’evolution darwinienne etait vraie, Hitler s’est pergu 
comme le sauveur moderne de I’humanite. Ici c’est la genetique 
qui fait fonction d’Evangile, c’est la recuperation tragique du 
religieux par la science au profit d’un projet messianique : 

«S’il y a un commandement divin que je puis accepter, c’est celui-ci : ‘Tu 
conserveras l’espece’.» (Hitler) 

« Ici le Fuhrer Mythus etait veritablement devenu un “culte de Hitler” et 
Himmler lui-meme se referait souvent a Hitler comme a un Gottmensch 
(Dieu-homme)». Robert A. Pois, La religion de la nature et le national 
socialisme, Edition du Cerf, p.87 

Hitler croyait que les humains etaient des animaux pour 
lesquels les lois de la genetique observees dans I’elevage du 
betail pouvaient etre appliquees ainsi il rejoignait la vision 
nietzscheenne du surhomme. Hitler avait la certitude que le 
«mauvais sang» des races inferieures contaminait la race 
aryenne. 

«Hitler a ete influence avant tout par les theories du darwinisme social du 



dix-neuvieme siecle, dont la conception de I'homme en tant que matiere 
biologique etait dirige par ses impulsions envers une societe organisee. II 
etait convaincu que la race se desintegrait et se deteriorait a cause de 
mauvais manages resultant d’une promiscuite teintee de liberalite qui 
souillait le sang de la nation. Et ceci a mene a I’etablissement d’un 
catalogue de mesures curatives ‘positives’ : I’hygiene raciale, un choix 
eugenique de partenaire, I’elevage d’etres humains par des methodes de 
selection d’une part et d’extirpation de l’autre.» Les efforts d’Hitler pour 
mettre les membres de ces races inferieures dans des camps de 
concentration tenaient moins du desir de punir que du desir de proteger la 
communaute saine, comme il est d’usage de mettre les gens malades en 
quarantaine. Selon Haas, les Nazis croyaient que «tuer les Juifs et les 
autres etait en fait une maniere scientifique et rationnelle de servir un bien 
objectif plus eleve.» (Jerry Bergman, traduit par Ketsia Lessard, Le 
darwinisme et I’holocauste nazi, http://www.trueorigin.org/holocaust.asp) 

II est caracteristique de constater que tous les mouvements 
messianiques reposent sur une purification de la societe. Le 
hitlerisme, le stalinisme et le maoi'sme n’echappent pas a la 
regie dans leur mission d’effacer toutes les fautes sociales du 
passe et d’engendrer un homme nouveau. Comme pour les 
religions, le croyant de ces «theologies profanes» se sent libere 
des peurs antiques et accorde au chef des pouvoirs divins; 

Droit divin de vie et de mort arroge par Hiro-Hito, «empereur 
celeste destine a regner sur le monde.» Bien peu de gens 
savent, sauf quelques historiens, que Hiro Hito, empereur du 
Japon, a effectivement mis Mao au pouvoir en envahissant la 
Chine lors du dernier conflit sino-japonais de 1937-45, episode 
appelee “le viol de Nankin”. Une des pages les plus sombres de 
I’histoire nippone. Aussitot commencent des massacres a 
grande echelle. Executions a la bai'onnette ou au sabre. Viols 
et mutilations. Le «viol de Nankin» figure en bonne place parmi 
les crimes contre I’humanite commis au XXe siecle meme si le 
gouvernement japonais persiste a en nier I’importance 

L’agression japonaise contre la Chine, a partir de 1937, fut 
d’une totale brutalite: raids aeriens massifs, pillages. Toute la 



region cotiere situee entre Nankin et Shanghai etait, des 1938, 
ravagee. Vingt-deux millions de morts dont dix-huit millions de 
civils. Compares a cette hecatombe, Hiroshima et Nagasaki ne 
font pas le poids, loin de la. En fait, la Chine peut revendiquer 
le triste titre de la nation la plus eprouvee de la seconde guerre 
mondiale. Par cette agression, les Japonais ont mobilise les 
ressources du Kuomingtang chinois au profit de la defense 
nationale laissant que quelques troupes disponibles pour 
combattre les revolutionnaires de Mao Tse Toung. 

Le grand Timonier ne I’ignorait pas puisqu’en 1964, il balayait de 
la main les excuses d’une delegation japonaise en observant 
que I’agression japonaise lui avait facilite la victoire en divisant 
les troupes de la Chine imperiale. Effets pervers de I’histoire, 
les Japonais venaient d’introduire le communisme chez son 
puissant voisin et donnaient un fils et un heritier au pere 
sovietique du communisme moderne. 

Encore une fois, les apparences sont trompeuses. Non 
seulement la Chine n’est pas athee mais elle represente encore 
le pays monotheiste le plus religieux du monde. Son Dieu 
unique, Mao Tse Toung, le Pere de la nation, ressemble 
estrangement, eternel retour oblige, a I’empereur despote Chin. 
Appele, «le soleil rouge qui ne se couche jamais» suggerant 
son immortalite, Mao redigea la Bible de Taction communiste : 
le petit Livre rouge venere comme le Coran ou la Torah. Toutes 
les religions portant ombrages au Grand Timonier furent 
severement controlees et de nombreux temples et monasteres 
fermes et meme le Tibet envahi selon la logique du pacte de 
1254 entre le clan des Sakyapa et Khubilai, chef des Yuan, 
sans compter les millions de victimes de la revolution dite « 
culturelle » menee en Chine par le regime dans les annees 
1950 et 1960. (Voir annexe) 

C’est toujours la religion qu’elle soit deiste ou etatique qui 
conforte les grands despotes dans « leur bon droit » lorsqu’ils 



massacrent des etres humains ou lorsqu’ils les privent 
arbitrairement de leur liberte. Aucune civilisation n’a ete 
capable de resister a la pathologie de la haine. 

“Quand I’ame du groupe, un dieu (politicien), un demi-dieu (savant), un 
chef (d’entreprise) ou un philosophe (artiste) propose un merveilleux 
projet d’epuration, c’est au nom de I’humanite que la personne obeissante 
participe au crime contre l’humanite.(...) Le moindre doute briserait leur 
reve d’une societe epuree. Seul un traTtre peut remette en cause un si 
beau projet.” (Cyrulnik) (Les mots entre parenthese sont de nous) 

Nous sommes au coeur du nihilisme contemporain. Non 
seulement les valeurs traditionnelles de bonte, de beaute, de 
compassion, de cooperation sont mises en doute mais surtout, 
le nihilisme s’exprime dans son incapacity a en construire de 
nouvelles, de renouveler le pacte de solidarity entre les etres. 
Nous avons perdu la conviction de pouvoir creer du sens; c’est 
le triomphe du desespoir. Maintenant que les monotheismes 
ont desacralise la nature, I’homme peut faire n’importe quoi sur 
cette terre sans valeur. Dilapidation sans precedent de 
I’heritage de nos ancetres. 

«Ainsi par la destruction du sacre, il y a un nihilisme envers la nature, par 
la conviction du peche, il y a un nihilisme a regard de I’homme et de la 
societe. » (Ellul, La subversion du christianisme, p.169) 

Tous les genocides du XXe siecle sont la pour nous rappeler 
que nous vivons tous encore a I’heure de I’Ancien Testament ou 
des peuples entiers sont «voues a l’interdit.» 

Le complexe de Nemrod. 

II est indeniable que le scenario du «salut» du monde fut fort 

malmene des le debut de XX e siecle. L’affirmation du pouvoir 
imperial que I’homme s’arrogea le conduit inevitablement a sa 
perte. Progressivement, les contours flous de la notion de la 
«chute» se precisent. Elle se presente a I’homme comme une 



tentative d’auto guerison de son angoisse par I’auto 
divinisation. En effet, la Genese (Gn 10 : 8-12) presente 
Nemrod comme le premier potentat dont le trait dominant est 
une pretention maladive a se proclamer egal de Dieu. Cette 
fuite vers le plus haut ne peut que mener a la destruction de 
I’homme (nevrose) et a celle de I’humanite. (chaos) Se liberer 
de Dieu en se posant soi-meme comme absolu, c’est chercher 
a se liberer de la «blessure d’etre» par la vengeance envers la 
vie, quitte a se detruire soi-meme. Comme si I’homme ne 
pouvait trouver la necessity et la justification de son existence 
que dans la confrontation avec le divin, comme si sa projection 
en dominateur absolu etait la seule avenue possible pouvant lui 
permettre de se supporter lui-meme. 

Une des erreurs fondamentales de I’etre est Yhubris, la 
demesure identique a celle du Nemrod biblique dont se rend 
coupable le model, qui au lieu d’ecouter la voix de la Dike 
(justice) se laisse aller a la violence de son desir. «Le plus 
grand des maux est de commettre l’injustice» disait Socrate. 

La tragedie du Ajax de Sophocle, le Nemrod grec est 
exemplaire. Aveugle par son desir d’omnipotence, emporte par 
la demesure, Ajax se croit independent des dieux et cet elan le 
conduit a la deraison. Mais contrairement a la Bible, ce desir de 
deite n’est pas un peche mais une tragedie due a I’ignorance et 
a I’obstination ; ce n’est pas la liberte qui est mauvaise mais la 
demesure libertaire dans I’exces que Platon nommera la 
«nature titanesque» de I’homme. 

Le paroxysme de ce desir de pouvoir trouva une transcription 
politique evidente dans I’Etat totalitaire. Conquetes, 
destructions, pillages, asservissement des populations trouvent 
ici une explication plausible : le complexe de deite et par 
extension, la perspective imperiale et conquerante de la 
domination du monde comme force spirituelle. Precisons 
d’emblee que ce complexe de deite est pergue d’abord comme 



une revolte metaphysique individuelle qui induit par la suite une 
sublimation collective de domination universelle. 

Le denominateur commun a toutes ces derives est bien 
I’avenement de I’homme nouveau, du golem au cyborg ou 
chacun, le pretre, I’imam, le rabbin, le despote, le savant, le 
politicien, I’artiste, veut recreer une seconde fois I’homme a son 
image. Vouloir sauver les hommes, voila qui nous en apprend 
beaucoup sur le bien et le mal. En effet, le probleme est que 
lorsque vouloir sauver les hommes sert a affirmer notre propre 
desir d’absolu, il mute en mal. 

« Quand I’ame du groupe, un dieu (savant), un demi-dieu 
(artiste), un chef (d’entreprise) ou un philosophe (politicien) 
propose un merveilleux projet d’epuration, c’est au nom de 
I’humanite que la personne obeissante participe au crime 
contre I’humanite. (...) Le moindre doute briserait leur reve 
d’une societe epuree. Seul un traitre peut remette en cause un 
si beau projet. » (Cyrulnik) (Les mots entre parenthese sont de 
nous) 

En liberant ainsi des forces captives souvent tumultueuses, 
I’avant-garde encline a I’anarchie sombra dans un malaise ou 
les elements les plus troubles en prirent le commandement. Ici 
encore rode la derive totalitaire inherente a toute vision 
marginalisee qui se veut soteriologique en voulant sauver 
I’humanite. 

Par ce complexe de deite, Tinhumanite de I’humanite”, la 
barbarie s’actualise par I’utilisation incessante et exageree des 
moyens de destruction dont dispose le sujet pour combattre 
son frere. Comme si par cette nevrose I’homme avait perdu le 
secret qui permet d’entretenir I’humanite de I’homme. Comme 
si notre angoisse d’exister etait-elle que nous avons declare la 
guerre a la vie elle-meme. Nous assistons aujourd’hui a une 
veritable course contre la montre vers la deite de I’homme, la 



plus fondamentale nevrose de I’homme. Ce complexe de deite 
etant la reponse nevrotique de I’homme aliene par le 
dogmatisme theologico-politique. 

«Alors le mal montre son vrai visage. (...) C’est parce que 
I’homme est vise de totalite, volonte d’accomplissement total, 
qu’il se jette dans des total itarismes qui constituent proprement 
la pathologie de l’esperance...» (Paul Ricoeur, Le conflit des 
interpretations, p. 429) 

Les papes de requisition, Hitler, Mussolini, Staline, Mao, Hiro- 
Hito, Ben Laden sont tous des exemples d’absolutisme. Tous 
ont provoque, par leur volonte d’etre Sauveur, des evenements 
obscenes d’une violence inoui'e, une «veritable furie de 
destruction)), un «fanatisme de la devastation)) ou la liberte 
s’aneantit elle-meme. Ces psychopathes de la creation ultime 
du «neo-homo» sont bel et bien des fous d’Absolu et chacun 
avec leur pretention salvatrice de I’humanite entiere se 
servirent de Dieu, Allah ou Yahve comme caution ou alibi a 
leurs crimes. 

«La personne du Fuhrer doit, de plus en plus, se retirer dans le secret, 
dans le mystere. Par des actes surprenants, par de rares discours, elle 
devra se manifester seulement quand la nation se trouvera a un moment 
decisif de son destin. Le reste du temps, elle s’effacera, comme le 
createur derriere la creation, afin d’augmenter le mystere et le pouvoir 
d’action. La rarete meme de ses apparitions en fera de grands 
evenements. Aucun grand chef ne devrait s’user aux corvees 
quotidiennes du gouvernement. Je puis meme imaginer, poursuivit ce 
vieux militant, qu’en un instant critique pour la nation, le Fuhrer mort aurait 
une action foudroyante. Un jour pourrait venir ou il faudrait sacrifier le 
Fuhrer pour accomplir son oeuvre. Ses propres camarades du Parti, ses 
fideles devront alors le sacrifier eux-memes. Quand Hitler sera devenu 
une figure vraiment mythique, alors seulement se revelera toute la 
profondeur de son pouvoir magique. » Hermann Rauschning la revolution 
nihiliste (p.87) 

«Partout ou des entites finies et internes au monde - jadis la «nation», le 



«peuple», la «race», voire l’«Eglise, aujourd’hui, la «classe ouvriere», le 
«parti» ou la «conscience vraie» d’une elite intellectuelle - sont erigees en 
absolus et tenues pour I’emancipation definitive, la ne survient pas la vraie 
liberation de I’homme mais la domination totalitaire de I’homme sur 
I’homme, et done de nouveaux soupgons et de nouvelles haines, de 
nouvelles angoisses et de nouvelles souffrances chez les individus, les 
groupes, les peuples, les races et les classes : non pas une societe 
meilleure done, ni la justice pourtous, ni la liberte de I’individu, ni I’amour 
veritable. » (Hans Kung, Dieu existe-t-il ? , p. 565-566) 

La volonte de puissance contamine la liberte par son desir 
d’accomplissement car cette visee d’achevement fonde 
I’esperance par laquelle la liberte sombre dans le mal radical 
comme oeuvre de totalisation. Le complexe de deite comme 
apologie du desir de puissance est la defaite de I’esprit. 

«Du point de vue de I’analyse existentielle, pretendre «etre comme Dieu», 
e’est se condamner a la nevrose. (...) L’homme sera de plus en plus saisi 
de fievre : il lui faut se prouver a lui-meme sa necessity, son egalite avec 
Dieu, sa certitude que «sans lui, rien ne va plus» : II s’accable alors 
toujours plus de charges, de devoirs, d’exigences, de rendement, multiplie 
combats et techniques, mais ne fait par la qu’accroTtre ses sentiments de 
culpabilite, que multiplier les reproches qu’il s’adresse a lui-meme, et tout 
cela uniquement parce que dans son degout de n’etre qu’homme, il 
poursuit un but absurde. » (Drewermann, 1996, tome II, p.10-11) 

Force est d’admettre que depuis la Renaissance, malgre les 
lois, les codes, les religions, les Etats, la raison et les 
connaissances, qu’apres Auschwitz, apres «Little Boy» et «Fat 
Man», I’humanisme a lamentablement echoue. 

Les deux grandes guerres mondiales demontrerent sans 
proces I’effondrement de tous les ideaux progressistes, 
I’effondrement du surhomme nietzscheen et des super heros 
faisant brutalement apparaitre le potentiel autodestructeur des 
societes occidentales, montrant la defaite de I’humanisme 
terrasse autant par le corporatisme d’Etat (Russie communiste) 
que le corporatisme prive. (Occident capitaliste) 



En somme, la fin de la deuxieme guerre mondiale represente 
un tournant majeur dans I’expression nevrotique des peurs 
collectives : peur des delinquants, peur des drogues, peur des 
communistes, peur des anarchistes, peur des athees, 
finalement en fouillant dans les recoins les recules de notre 
inconscient collectif, peur du barbare chretien pourtant civilise 
que nous sommes devenus, capables d’utiliser encore une fois 
I’energie infernale de I’atome malefique contre nous-memes, 
contre la vie. 

Ce desir de pouvoir se retourne contre I’humain, la vie en 
generale au point ou il se met a rever d’un autre monde, d’une 
autre vie. II se produit alors une inversion des valeurs ou 
I’instinct de vie est supplante par I’instinct de mort ; la haine de 
I’existence mute en haine de la liberte. 

La seduction de la catastrophe. 

Devaste par deux guerres mondiales, secoue par des conflits 
incessants qui affectent la planete entiere, marque par 
I’apparition de nouvelles armes de destruction massive et la 
montee de formes inedites de barbarie totalitaire comme le 
fascisme, le nazisme et le stalinisme, le 20e siecle a integre 
profondement, et avec gravite, la barbarie historique de 
I’Antiquite. Le mal est omnipresent dans I’histoire humaine : 
exterminations massives des peuples «voues a l’interdit», 
recherche de domination et de purete raciale ou ethnique, 
esclavage des masses, asservissement des femmes comme 
butin de guerre et objet sexuel, travail force des enfants, 
barbarie savante des armes de destruction massive et des 
manipulations chimiques qui augmentent les risques de 
Yhumanicide. Le Nemrod biblique est la pour nous le rappeler : 
I’orgueil demesure de I’homme auto divinise en recherche de 
puissance absolue est notre mal radical. 

«Dieu ne serait-il qu’une initiative de la liberte humaine, au 



meme titre que le mal ? Aussi radical que le mal par ailleurs? » 
(Jorge Semprun, Mal et modernite) 

Le theisme comme I’atheisme butent tous les deux sur 
I’efficience du mal dans le monde. Ayant pris la place de Dieu 
sous 1’oeil bienveillant des “Lumieres” de la modernite, I’homme 
trouva une intention rationnelle, une volonte de puissance 
conforme au but final de son existence. De la divinisation de 
I’homme comme fondement spirituel de la modernite a la 
tentation demiurgique, le pas a ete facilement franchi : le 
complexe de deite (homme-dieu, maTtre du monde) serait a la 
modernite ce que la demiurgie (dieu, createur d’univers) etait a 
I’epoque antique. Le complexe de deite se presente done 
comme une tentative desesperee de compenser soi-meme 
I’experience de son propre neant (I’homme nait qu’une fois et 
meurt pour toujours) par I’orgueil demesure de la creation 
demiurgique d’un monde nouveau. En se voulant Dieu, 
I’homme s’est decouvert Nemrod. 

«Voila le crime parfait, parfait parce que le meurtrier et la 
victime sont finalement une seule et meme personne. » 
(Baudrillard) 

«De nos jours, et Nietzsche la encore indique de loin le point 
d’inflexion, ce n’est pas tellement I’absence ou la mort de Dieu 
qui est affirmee mais la fin de I’homme; il se decouvre alors que 
la mort de Dieu et le dernier homme ont partie liee. (...) Puisqu’il 
a tue Dieu, e’est lui-meme qui doit repondre de sa finitude; mais 
puisque e’est dans la mort de Dieu qu’il parle, qu’il pense et 
existe, son meurtrier lui-meme est voue a mourir : des dieux 
nouveaux, les memes, gonflent deja I’Ocean futur; I’homme va 
disparattre. Plus que la mort de Dieu - ou plutot dans le sillage 
de cette mort et selon une correlation profonde avec elle, ce 
qu’annonce la pensee de Nietzsche, e’est la fin de son 
meurtrier. » (Michel Foucault, Les Mots et les choses, pp.396, 
398) 



La fin du monde apocalyptique des theologies fut releguee a 
une superstition archaique indigne de la pensee moderne, 
jusqu’au jour... ou I’homme, ce dieu dechu, retomba sur terre, 
lorsqu’il fut rejoint par les evenements de sa propre tragedie. 
Maintenant I’homme peut mettre fin a son histoire, a I’histoire 
de I’humanite, la seule et veridique fin de «l’eternel retour. » 

Les Apocalypses sont toutes marquees au fer rouge de 
I’angoisse : «angoisse metaphysique, angoisse d’origine 
nevrotique, intimement liees et indissociables. L’homme 
cherche, au travers d’une obscurite inquietante, a se liberer du 
lourd fardeau de son ambivalence instinctuelle. II tente, en 
exprimant son angoisse de la fuir, de la dompter, mais, 
subissant son vertige, revenant inlassablement sur les images 
qu’elle suscite, il est fascine par elle. » (Gauffretau-Sevy, 1965) 

Le mal se definit toujours comme une separation, la rupture 
d’une harmonie, soit dans le meme etre, soit entre tous les 
etres. Entre une science qui, dans sa course effrenee, semble 
ignorer I’humain, et une technologie qui I’inquiete et le menace 
(nucleaire, armes chimiques...), il est comprehensible de voir 
s’installer I’impoesie comme symptome du malaise social de 
notre epoque, elle signifie que I’homme malheureux aura voulu 
et meme cree son malheur. 

Contrairement a I’epoque des Lumieres ou la democratie etait 
encore a faire, nous avons aujourd’hui la chance de pouvoir 
regarder un siecle de democratie en mouvement. Ou comme le 
dit Musil, «maintenant que nous sommes eclaires, que voyons- 
nous?» 

Le XXe siecle est parseme de peur, peur du fascisme, peur du 
nazisme, peur du communisme, peur du socialisme, peur de 
I’integrisme, peur du prochain millenaire etc. Toutes ces peurs 
servent la democratie liberale comme facteurs de cohesion 



sociale. Notre besoin de securite deifie la democratie au point 
de devenir certitude, pensee unique ou I’analyse est a priori 
exclue, ici, point de doute. 

La democratie blanche chretienne n’est pas en reste et se 
presente tout aussi nihiliste. Les Frangais, dont le racisme 
envers les Maghrebins et les Malgaches a atteint des 
dimensions repugnantes. Les Espagnols, qui ont massacres 
avec une brutalite inoui'e plus du trois quart des Indiens 
d’Amerique du sud, les esclavagistes neerlandais qui ont 
asservis les populations locales d’Afrique du Sud, les Italiens 
qui, il y a a peine un demi-siecle, s’attaquaient avec un rare 
courage a coup de gaz toxiques a un des pays les plus pauvres 
de I’Afrique, les Anglais qui ont asservi et exploite presque la 
moitie du monde, tire sur les foules indiennes a repetition. Les 
Afrikaners blancs qui organisaient des «native parties» ou le 
gibier etait remplace par des autochtones noirs. Meme 
phenomene de I’autre cote de I’Atlantique ou un general 
yankee declara jadis «qu’un bon indien est un indien mort.» 

L’homme en puissance se realise dans I’acte d’exister par la 
selection non plus naturelle mais artificielle. La Redemption 
n’est plus celeste mais terrestre et appartient a I’homme 
divinise. 

Curieux paradoxe, le socialisme (lutte des classes), le 
capitalisme (salut du plus fort) le racisme-fascisme 
(extermination des races inferieures) ont tous tente en vain de 
recuperer le concept evolutionniste de la selection a leurs fins, 
a leurs missions salvatrices et deifiees du paradis terrestre. 
Sauf que derriere tous les genocides se profilent I’ombre de la 
selection artificielle du plus fort contre I’opprime. Et depuis les 
genocides armeniens etjuifs, depuis que Ton a dit «plus jamais 
ga», il y eut le genocide cambodgien, le genocide rwandais, et 
autres epurations ethniques comme aujourd’hui au Soudan et 
en Somalie. Et cela n’arreta pas tant et aussi longtemps que 



I’homme sera associe au mal radical, absolu invente par les 
dynasties tyranniques de I’Antiquite. 

En designant I’homme comme responsable du mal radical, les 
pretres de I’epoque ont jete I’anatheme sur toute la race 
humaine et ont fait de I’homme un etre ignoble. Tout devient 
pourri des que touche par I’homme. Depuis la Mesopotamie 
ancienne, que nous portons la croix de notre alienation et plus 
est, nous avons trahi tous ceux qui ont tente de nous liberer. 
Depuis longtemps deja, nous subissons notre «decreation», car 
nous ne voulons pas croire que nous avons ete sauves par le 
sacrifice du Christ et avons preferes croire ceux qui enfoncent 
plutot que ceux qui liberent. La Revelation annongait la joie, 
I’allegresse. Les Peres de I’Eglise ont occultes la liberation pour 
regresser vers la predication de I’Ancien Testament sur 
I’homme condamne par le peche; les pretres ont tout 
simplement empecher que la Parole du Nouveau Testament 
s’accomplisse. 

Toute cette mythologie de I’homme ignoble, ce glebeu, ne peut 
trouver sa finalite existentielle que dans le totalitarisme comme 
systeme politique qui aspire au monopole total de I’Etat sur la 
societe et dont la finalite anthropologique vise rien de moins 
que d’offrir le salut par la creation d’un homme nouveau. A 
nouveau le surhomme de Nietzsche vient hanter les esprits 
megalomanes, ceux qui revent d’une elite technocratique 
dominant une populace fonctionnant comme une machine. Le 
surhomme se veut createur de I’homme nouveau, 
I’homme/machine. 

«ll s’agit de rendre I’homme aussi utile que possible et de le conformer 
aussi exactement que possible a la machine infaillible : a cette fin, il faut 
le pourvoir des vertus de la machine (- il doit apprendre a ressentir comme 
conditions ideales celles ou il accomplit un travail machinal et utile : c’est 
pourquoi il est necessaire de le degouter des autres, que les autres lui 
apparaissent aussi dangereux et indesirables que possible. » (Nietzsche 
cite par Kung, 1981, p.480) 



Toutes les societes qu’elles soient communistes, socialistes et 
democratiques sont traversees par I’ideologie mecaniste, 
veritable religion d’Etat. Frappee par I’idolatrie technologique, 
les nations revent toutes a leur Redemption, a leur liberation 
par les machines industrielles et leur cadence de production 
decuplee. Croire que la technologie a le pouvoir de resoudre 
tous les problemes sociaux est encore aujourd’hui le credo 
politique de bien des societes. Si au debut de la modernite, 
I’homme aspire et espere etre Dieu, la science du XIXe et XXe 
siecle lui apporte la “certitude” que I’homme est Dieu. 

Ainsi I’homme nouveau pouvait s’identifier a I’Etat-Dieu tout 
puissant (capitaliste ou communiste) pour la conquete du 
monde et, la nation en se servant des haines nationales 
primitives comme facteur de cohesion sociale entre les classes. 
Voila bien I’enfer que Forster (1793) avait predit plus d’un siecle 
auparavant, il a pour nom le totalitarisme. 

“Le mariage entre I’ideologie totalitaire et la technique mecanisee rendit 
possible la formulation des revendications en faveur d’un homme total, 
permettant ainsi une sanctification “authentique” de la vie nationale. 
Robert A. Pois, op cit, p.207 

Le totalitarisme se veut une synthese de tous les mythes a 
travers une ideologie “fondamentaliste” visant une 
“reconstruction utopique de la societe a partir d’un plan global” 
qui apportera le salut a I’humanite, au genre humain. Le 
totalitarisme est au politique ce que le monotheisme est a la 
religion. La raison instrumentale est partenaire de ce projet 
chimerique de I’unite concretises dans le parti unique. 

L’homme total doit faire disparaitre la variete pour s’incarner. 
L’education doit etre dressage et apprentissage des «vertus du 
troupeau : avec elles, I’homme moyen s’accomplit». Nietzsche 
ne pensait rien de bon ni de la democrats, ni du socialisme 
encore moins du communisme. Pour lui, les droits de I’homme 



sont «superstitions des hommes egaux» ; le suffrage universel 
et le regime parlementaire, c’est la politique mediocre des 
hommes inferieurs. II decrit le socialisme comme « une tyrannie 
des idiots » ou regne « la bete de troupeau devenue elle-meme 
le maitre.» Le fascisme avait desormais rendez-vous avec le 
racisme moderne et trouvera son apogee demoniaque avec la 
race deifies du nazisme et son contre-poid communiste, le 
proletariat deifie, I’homme nouveau du marxisme-leninisme. 

Des 1924, don Luigi Strurzo, catholique italien, ecrivait : «que 
le but du fascisme etait la transformation totalitaire de chaque 
force morale, culturelle, politique, religieuse en une nouvelle 
conception : la conception fasciste.» 

«Le parti (fasciste) etait structure comme un ordre religieux et militaire, 
dote d’un corps de doctrine relevant de la foi, enseignee dans des cours 
de preparations politiques.» (Gentile, L’histoire, no: 291, oct. 2002) 

Le 24 decembre 1936, les eveques allemands, dans une lettre 
pastorale commune, appelaient les catholiques a suivre leur 
fuhrer et « considered comme leur devoir de soutenir le chef du 
Reich dans cette lutte par tous les moyens dont ils disposent 
dans le domaine religieux.» En 1941, I’episcopat frangais 
appelle le peuple frangais a la collaboration avec les 
conquerants. 

Meme le pape de I’epoque declare que I’extermination des Juifs 
est la punition de I’histoire contre ceux qui ont tue le Messie. 
Idem pour le Grand Muffi de Jerusalem qui rappelle a Hitler que 
«tuer des Juifs, c’est plaire a Allah. » (Sibony, 1992) 

En Espagne sous Franco, le cardinal primat d’Espagne 
reconnait dans sa guerre contre la Republique «une veritable 
croisade pour la religion catholique. » Une lettre collective de 
tous les eveques espagnols donne a Franco I’investiture qu’il a 
besoin aux yeux du monde entier. Par la suite, le maTtre de 



I’Opus Dei, Escriva de Balaguer, plus grand soutien religieux de 
Franco, est beatifie sans compter la benediction apostolique 
speciale du pape pour le general Pinochet, le bourreau du Chili. 

II ne s’agit point de bavures accidentelles mais de la 
consequence doctrinale rigoureuse de la theologie de la 
domination formulee a I’encontre du message du Christ depuis 
deux siecles. Ainsi se confirme I’option preferentielle du pape et 
de la curie imperiale romaine pour les riches et les puissants 
contre les fideles aux paroles du Christ. Toute I’histoire de 
I’eglise catholique est celle de I’echec du sermon d’amour et la 
victoire du sermon guerrier et de la violence morale. Comme 
son fondateur Pierre, I’Eglise catholique a trahi le Christ et plus 
que trois fois. (Garaudy, 1995) 

La plus jeune des grandes religions se retrouve elle-aussi sous 
les feux de I’actualite. De plus en plus, les preceptes de I’lslam 
sont reformules pour etre mieux adaptes aux affrontements du 
monde actuel. Ainsi, les pays a predominance islamique se 
retournent de plus en plus vers une vision theocratique de I’Etat 
pour masquer la corruption des elites et leur incroyable echec 
envers le developpement economique, le progres social et la 
liberte politique. Grace aux revenus du petrole, le clan Saoud 
s’est empare de La Mecque et de Medine pour creer avec I’aval 
des occidentaux I’Arabie Saoudite qui devenaient ainsi 
gardienne de La Mecque et de la foi musulmane. L’Arabie 
Saoudite est a I’islam ce que le Vatican est au christianisme : 
un Etat monotheisme theocratique et materialiste lie aux 
puissances hegemoniques. Des ecoles coraniques 
saoudiennes s’eleva une nouvelle doctrine sectaire appliquant 
a la lettre les textes coraniques et leurs interpretations strictes 
appelees le wahhabisme, courant sectaire musulman qui 
s’apparente aux qaraites hebrai'ques et aux pentecotistes et 
evangeliques Chretiens. Tous des mouvements sectaires 
dogmatiques qui aspirent a la conquete finale de Jerusalem 
pour enfin regner sur le monde. Ceux qui y resistent sont des 



rebelles heretiques a I’ordre universel. Ms sont rejetes dans la 
categorie du bestial rattache aux desordres des elements du 
chaos initial, aux pai'ens archaiques dont il faut detruire les 
idoles. (Garaudy, 1995). 

En place d’une autocritique positive appelant une reforme 
majeure, la oumma musulmane se cantonne dans un rigorisme 
dogmatique medievale. 

«C’est une logique du repli que prone I’islamisme en tentant d’allier 
nationalisme et preservation des “valeurs traditionnelles”, en reaction a 
une evolution rapide qui introduit une certaines instability au sein des 
societes arabes. II s’agit, pour les courants de I’islam politique 
contemporain, de rompre avec I’occidentalisation : c’est contre la 
modernisation initiee par leurs Etats que se regroupent les forces 
religieuses radicales. Les problemes engendres par les evolutions dans 
des pays pas toujours prets a les integrer (reforme agraire en Iran en 
1962) et les mecontentements qu’ils font naTtre sont recuperes par des 
religieux deja froisses par les mesures lai'ques. Les forces religieuses 
participent de plus en plus massivement a I’opposition politique - et 
I’ayatollah Khomeiny est par exemple expulse d’lran dans les annees 
1960. Le progressisme des Etat arabes est de plus en plus stigmatise, ses 
concepts laics sont consideres comme des preuves de la corruption 
occidentale qui apparaTt aussi comme la cause des troubles sociaux, 
economiques et ethiques qui naissent dans la society. 

Mais de quelles “valeurs traditionnelles” s’agit-il ? En effet, les courants 
d’islam politique, qui se pretendent I’incarnation d’une “authenticity 
islamique” face aux importations occidentales (nationalisme, liberalisme, 
socialisme), sont egalement en rupture avec la tradition de la civilisation 
de I’islam classique dont ils condamnent bien des aspects. De plus, 
I’islamisme - qui s’organise autour d’hommes instruits - apparaTt 
paradoxalement comme le produit meme de la modernisation. II est en 
effet en partie le resultat de politiques d’education menees par les 
differents regimes depuis les independances. L’alphabetisation de masse 
cree done une autre rupture - generationnelle celle-ci, avec les 
generations precedentes generalement illettrees et pratiquant un islam 
populaire souvent superstitieux (largement reprime par exemple par le 
regime saoudien). 

Cette ambigui'te des islamistes face a la “modernite” se manifeste jusque 



dans leurs doctrines : leur vision totalitaire et autoritaire, leur constitution 
en ideologie ne precede pas de la souplesse et de la diversity de I’islam 
ancien. Les differents islamismes (sauf celui d’inspiration saoudienne) 
proviennent en fait directement d’emprunts aux ideologies occidentales - 
ils en ont adopte les formes et ont ajoute des contenus islamiques, ce qui 
fait dire a Mohamed-Cherif Ferjani que “I’Etat ou le gouvernement 
islamiques revendiques ont tous les traits des systemes totalitaires 
modernes”. (Islam et politique, www.acontresens.com) 

Ce que le XXe siecle nous revele : c’est tout le gachis 
psychologique, sociale et politique de la faute 
mesopotamienne, le summum de notre psychose collective 
qu’on arrive si peu a controler. Periodiquement, I’etre pecheur, 
la societe sous pression craquent tous les deux dans un 
deferlement de haine inimaginable comme pour donner raison 
a nos bourreaux. 

«Des lors, le nazisme ne doit plus etre juge comme une anomalie de la 
civilisation mais comme la preuve que les discours les plus irresponsables 
finissent par avoir des consequences incommensurables et qu’il ne faut 
plus tolerer sans une ferme reponse les theories aux pretentions 
totalitaires, hygienistes voire humanistes justifiant les atteintes aux 
libertes et le traitement des humains en objets.» (Le sens de I’histoire, 
www.jeanzin.free.fr) 

Et la haine entre humains est tenace; les manifestations 
funestes contemporaines ne manquent : massacre des 
musulmans par des Chretiens en Ex-Yougoslavie, guerre civil 
entre Tamouls hindouistes et musulmans, genocide au Rwanda 
et dernierement au Darfour soudanais. 

«La justification du controle social dans le monde moderne etait ancienne 
: les etres humains sont des pecheurs, voila pourquoi le mal et la 
souffrance existent sur terre. Les etres humains sont des pecheurs parce 
que le peche originel les a separe de Dieu; (...). La etait la source de 
toutes les autres separations : patriarcat, autorite, hierarchie, division de 
I’humanite en meneurs et en menes, proprietaires et travailleurs, 
separation de chaque individu d’avec l’autre.» (Greil Marcus, 1998) 



Voila pour les consequences degradantes de la faute et du Mal 
sur I’homme, reste maintenant la consequence ultime du mal 
contre I’humanite. 

Les 6 et 9 aout 1945, les villes japonaises d’Hiroshima et 
Nagasaki etaient litteralement “ramenes a I’age de pierre”, 
I’expression favorite du grand patron de I’US Air Force de 
I’epoque le general Curtis Le May. Tout au long de sa 
presidence, Harry Truman affirma que la destruction 
d’Hiroshima et de Nagasaki avait sauve un quart de million de 
vies humaines. Et pourtant, meme le general Dwight 
Eisenhower informa ses superieurs “que le Japon etait deja 
battu, que sa reedition n’etait qu’une question de jour et que 
I’utilisation de la bombe etait completement inutile”. Alors 
pourquoi I’holocauste nippon? Huit mois auparavant, le 13 
fevrier 1945, Winston Churchill ordonne la destruction totale de 
Dresde. Pourtant, comme le montrerent par la suite les 
photographies aeriennes des avions Mosquito anglais, Dresde 
etait totalement depourvu d’installations militaires allemandes 
et ne possedait aucun systeme de defense. Alors pourquoi 
I’holocauste allemand ? Reponse dans Chronique de la 
Seconde Guerre mondiale, page 606 : 

«On peut se demander, a I’issu de ce raid meurtrier, pour quelle raison 
une ville historique sans aucun interet militaire a ete devastee de la sorte. 
Les Americains, en particulier - bien qu’ils y aient participe pleinement - 
I’ont jugee «terroriste». 

Mais surtout, pourquoi une deuxieme bombe atomique, celle de 
Nagasaki, alors que le Japon etait deja “knock-oute” par celle 
d’Hiroshima? Dresde (400 000 morts), Hiroshima (140 000) et 
Nagasaki (80 000) n’etaient, en fait, que des villes-cobayes 
dont la destruction avait pour objectif d’impressionner 
militairement les Sovietiques et marquait “officieusement” le 
debut de la guerre froide: strategie de la terreur concoctee par 
le tandem Churchill-Truman. Le secret de cet explosif puissant 
modifiait completement I’equilibre diplomatique en faveur des 



allies. Restait done a demontrer aux Russes qu’on possedait 
les capacites logistiques de I’utiliser. Hiroshima et Nagasaki en 
firent la demonstration dramatique. Comme scenario 
demoniaque, meme les dieux n’ont jamais fait mieux. Homo 
sapiens ou Homo demens, that’s the question!” (Frederic F. 
Clairmonte) 

Or cette demence du mal et de la souffrance deliberee laissa 
pantois bien des philosophes et theologiens. Pourquoi Dieu 
s’est-tu ? (Jonas) Dieu n’est pas t-il mort dans les camps de 
concentration, donnant raison a Nietzsche ? (Levinas) Ou faut- 
il en conclure comme Isaac Asimov que «les dieux eux-memes 
ne peuvent rien faire contre la betise humaine.» Une chose est 
certaine, Auschwitz, Hiroshima, comme summum de la 
barbarie du XXe siecle, montrerent avec une clarte inoui'e de 
force nucleaire, celle qui creve les yeux, que la bonte divine ne 
s’est jamais manifestee. C’est tout le concept traditionnel de 
Dieu et de la bonne Providence depuis Platon qui s’effondre. 
Quels consequences theologiques doit-on en retirer ? Le 
caractere monstrueux de I’homme capable de perpetre le mal 
donne-t-il a Dieu le regret d’avoir creer le «glebeux» au point 
d’en esperer la disparition, comme dans la Genese ? 

Atoutes ces questions, c’est Kant, nous I’avons vu, qui apporte 
les reponses les plus adaptees. Puisque la connaissance de 
Dieu nous est impossible, nous ne pouvons presume que de sa 
presence dans I’histoire comme un «ideal de la raison» que 
I’homme cherche a atteindre. Le mal est la pour nous rappeler 
toute la distance qui nous separe du but. Mais I’existence du 
mal ourdie de mains d’hommes a permis a d’autres de sauver 
des vies par leur sacrifice : «les miracles ne sont pas venus de 
Dieu mais des etres humains.» (Philippe Fontaine) 

II faut bien comprendre que la raison humaine bute sur 
I’incomprehensibilite du mal. Ce qui est incomprehensible selon 
Kant c’est de voir surgir la mechancete comme choix delibere 



de la liberte. Sauf que le mal n’appartient pas a la raison mais 
a la pulsion : «la haine comme passion du mal.» Derriere 
I’intentionnalite du mal se profile la volonte de faire souffrir 
quelqu’un comme refus de la liberte d’autrui a la vie : 

«c’est la liberte qui se dechaine en elle-meme contre elle-meme. » «La 
haine de la liberte en soi» est aussi «la haine de I’existence comme telle. » 
(J.L. Nancy, L’Experience de la liberte, Editions Galilee, Paris, 1988, 
p. 1 63-1 64) 

L’homme est un etre en construction et le chemin vers le salut 
de cet etre-en-devenir est parseme d’embuches et d’ignominies 
car la liberte peut a tout moment bifurquer vers les passions 
irrationnelles, «fruit pervers de la liberte desorientee» (Ricoeur) 
et choisir la mechancete pure, la ruine du bien. 

La principale embuche de I’histoire du XXe siecle est celle de 
la collision des certitudes. Alors que les regimes totalitaires 
promettent I’utopie du bonheur collectif comme Bien universel, 
la democratie se prophetise comme delivrance du Mal et 
engage toute la societe dans ce combat en demandant toujours 
plus d’ordre et de soumission. Ce constat est «vrai» jusqu’a 
I’effondrement du communisme en 1989. Maintenant 
politiquement delivre du mal totalitaire du nazisme, du 
nipponisme et du communisme, I’Occident democrate, deifie 
par ces victoires tombe a son tour dans le piege totalitaire en 
s’offrant sur I’autel de la mondialisation du Bien comme seule 
certitude. Retournement complet de situation ou le Bien se 
radicalise en Mal. 

Car I’Amerique a aussi ses demons internes, ses integrates. 
Deja en 1898, le senateur americain Albert Deveridge declarait 
: « Dieu a fait des Americains les maitres organisateurs du 
monde afin d’instituer I’ordre la ou regne le chaos. » Trop 
souvent, on oublie que dans I’Amerique blanche et chretienne 
des annees 1930, un antisemitisme rampant profilait son ombre 
menagant dans les grandes institutions publiques ou privees. 



Ainsi les compagnies de telephone refusaient d’embaucher les 
Juifs; idem pour les trois plus gros constructeurs d’automobiles. 
Les universites refusaient I’admission des Juifs dans leurs 
facultes de sante. En 1944, Roosevelt refusa de bombarder les 
lignes de chemin de fer conduisant aux camps de la mort, 
preferant cibler les raffineries de petrole, plus strategiques. Le 
plus ironique de cette triste histoire, c’est que les avions 
devaient survoler les camps de concentration nazis pour 
atteindre les depots de carburant quinze kilometres plus loin. 

D’autre part, des courants millenaristes dits de droite 
s’accommodant tres bien du capitalisme verront egalement le 
jour surtout dans les pays Anglo-Saxons et aux USA; on pense 
ici aux adventistes du septieme jour, aux temoins de Jehovah, 
aux eglises baptistes, pentecotistes, evangeliques. 

Lorsque Georges Bush declare au lendemain des attentats du 
11 septembre 2001 que d’Amerique doit diriger le monde» et 
se defendre contre «l’axe du mal», il ne fait qu’exprimer le 
credo officiel du catechisme national americain tel que professe 
par le Evangelical Churches of Jesus Christ dont les adeptes 
sont appeles «evangeliques» et qui travaillent sans relache a 
abattre le mur entre I’eglise et I’Etat. (Zeghidour, 2004). 

II faut se rappeler que ce sont bien des dissidents, les 
protestants du XVIe siecle opposes a I’eglise d’Etat qui 
migrerent vers cette nouvelle terre qui allait devenir les Etats- 
Unis ou le separation du pouvoir entre I’eglise et I’Etat 
deviendra le coeur de sa constitution. 

Comment une secte minoritaire des annees 1970 a-t-elle pu 
devenir un force incontournable du pouvoir politique americain 
au point d’avoir dejoue la constitution du pays en accedant 
directement a I’exercice du pouvoir politique ? 

“Et voila qui me conduit, non pas a trouver I’explication, mais du moins a 



reperer les conditions de la formation du totalitarisrme.(...) Quand 
I’insecurite des individus s’accroTt, en consequence d’une crise 
economique, ou des ravages d’une guerre, quand le conflit entre les 
classes et les groupes s’exaspere et ne trouve sa resolution symbolique 
dans la sphere politique, quand le pouvoir paraTt dechoir au plan du reel, 
en vient a apparaitre comme quelque chose de particulier au service des 
interets et des appetits de vulgaires ambitieux, bref se montre dans la 
societe et que du meme coup celle-ci se fait voir morceles, alors se 
developpe le phantasme du peuple-un, la quete d’une identite 
substantielle, d’un corps social soude a sa fete, d’un pourvoir incarnateur, 
d’un Etat delivre de la division. (Claude Lefort, La question de la 
democratic, in Essais sur le politique XIXe - XXe siecles, Esprit-Seuil 
1986,pp.29 sq) 

Or ces evangeliques font justement parti de ces institutions 
necessaires a I’expansion de la theologie de la domination dont 
la representation totalitaire passe bel et bien par le retour du 
Messie, la creation du Grand Israel et la liberation definitive de 
Jerusalem par I’expulsion des musulmans. Belle lubie ! dites- 
vous ! Sauf que I’homme le plus puissant du monde est tout 
simplement un fidele convaincu de cette eglise expansionniste 
et apocalyptique. Quand Bush proclame la Bible comme Le 
livre, je ne peux que me rappeler cette parole de Leibnitz : «Je 
crains I’homme d’un seul livre. » 

Et quelle expansion ! Depuis la seconde guerre mondiale, c’est 
le courant religieux qui progresse le plus dans le monde. De 4 
millions en 1940, il represente aujourd’hui 500 millions de 
croyants, un chretien sur quatre et Ton prevoit que ce courant 
evangelique deviendra la religion dominante du XXIe siecle 
vers 2050. Deja, il existe 14 000 denominations evangeliques 
comprenant 1 million d’eglises qu’animent 1 million de pasteurs 
a plein temps. Present sur tous les continent et dans tous les 
pays, on s’apergoit que le centre de gravite de la chretiente 
glisse inexorablement du nord vers le sud, vers le tiers-monde 
ou se recruteront les futurs soldats de dieu. Cette expansion est 
si considerable que plusieurs y voient I’oeuvre de la CIA depuis 
le retablissement des relations diplomatiques entre le Vatican et 



les USA en 1984, pacte conclu entre le pape et le president 
Reagan, evangelique pratiquant et partisan convaincu de la 
theologie de la domination. 

Depuis les annees 1970, on assiste a un epanouissement de la 
droite religieuse americaine au point d’etre une des forces 
politiques les plus influentes du pays grace a I’alliance conclue 
entre des republicans ultra-religieux et des sectes religieuses 
ultra-reactionnaires. Grace aux campagnes d’evangelisation 
televisees, des fondations puissantes comme I’Heritage 
Foundation, Free Congress Foundation, Hoover Institute, 
American Enterprise Institute, voient le jour, amassent des 
richesses colossales et deviennent des agences de lobbying 
redoutable situees a quelques pas du Capitole. 

Leur credo est le suivant : puisque Dieu est avec eux, ils 
doivent «promouvoir le systeme democratique et le capitalisme 
fonde sur la libre entreprise, en chaque occasion, sur tous les 
continents. » Credo que Ton pourrait associer a un judeo- 
millenarisme de droite. De plus, clairement antifeministes et 
antiavortements, ces coalitions dont la Moral Majority veulent 
reconstruire I’Amerique sur les valeurs de la Bible et conquerir 
le monde par une politique interventionniste messianique. Au 
niveau de la politique interieure, selon ces conservateurs, les 
Etats-Unis ont ete pris en otage par la gauche et les liberaux 
qui ont impose leurs valeurs comme la laicite des institutions 
publiques, I’egalite des sexes, la discrimination positive envers 
les minorites, la defense du droit commun, inspire d’un 
milleranisme chretien de gauche. L’Etat lai'que est ce qui a 
provoque selon eux I’effondrement des valeurs americaines 
comme le travail, la famille, la patrie, la recherche de 
I’enrichissement individuelle. 



toute la politique des fondamentalistes evangelistes vise a 
attaquer systematiquement I’education publique pour que la 
classe moyenne la quitte au profit des ecoles privees 
confessionnelles. Et ainsi «la Republique americaine aura 
perdu son seul instrument capable de transformer une masse 
de futurs employes en une plurality de citoyens.» (Walter Karp). 
La plurality des opinions dans I’ecole publique est la bete noire 
de la droite religieuse. 

Les programmes sociaux represented la force democratique 
de I’Etat lai'c moderne. Grace a eux, les pauvres, les 
desherites, les malades gardent espoir et dignite face aux 
injustices et malheurs. La solidarity sociale de I’Etat enleve au 
proselytisme religieux son arme de persuasion favorite : la 
charite qu’elle soit chretienne, musulmane ou juive. 

Tous les mouvements fondamentalistes attaquent les 
programmes sociaux, demandent leur demantelement pour 
mieux accaparer les beneficiaires dans leur zone d’influence. 
Leur modele etant bien sur le marche capitaliste ainsi les offres 
de services des communautes religieuses doivent repondre a 
la demande. Comme pour la droite republicaine americaine, les 
fondamentalistes voit le marche deifie de la «charity business)) 
comme le seul capable de repondre a leur vision millenariste. 
En ruinant le role social de I’Etat, les citoyens deboussoles et 
sans recours aux programmes sociaux doivent done se 
retourner vers les groupes religieux pour y trouver support et 
aide et deviennent des proies faciles a leurs messages 
evangeliques, d’ailleurs ont-ils le choix ? Ceci dit les 
communautes religieuses ont le droit et le devoir d’exercer leur 
mission charitable sans pour autant devenir les sous-traitants 
des responsabilites sociales de I’Etat. 



Comprenez-vous maintenant pourquoi les ecoles privees des Au niveau international, leurs ennemis majeurs s’appellent la 
sectes religieuses juives, musulmanes et chretiennes theologie de la liberation catholique implantee dans les pays 
discredites tant I’ecole publique. Comme aux Etats-Unis ou pauvres et bien sur I’lslam. Ils les combattent en implantant 



partout des eglises pentecotistes, evangeliques en vue du 
retablissement du Grand Israel, bataille centrale du choc des 
civilisations. Ces courants messianiques redonnent vie aux 
culte des ancetres et integrent les traditions tribales, 
principalement en Afrique, au Mexique et au Bresil. 

Tranquillement se dessinent les mouvements de guerilla contre 
I’exploitation des grands proprietaires terriens blancs et 
catholiques, guerilla que tenteront de pacifier des pretres pret a 
reconnaitre le message de liberation sociale du Christ , ainsi 
naitra la theologie de liberation. 

Le monde des annees 1960-1970 est aussi traverse par des 
mouvements revolutionnaires regionaux sur la lancee de la 
revolution cubaine de 1959 : en 1960 seulement, 17 nations 
d’Afrique accedent a I’independance nationale suivie de 
I’independance de I’Algerie en 1962, I’ETA (Euskadi Ta 
Askatasuna, Pays basque et Liberte) et I’lRA (Armee 
republicaine irlandaise), I’OLP (Organisation de Liberation de la 
Palestine) le FNL (Front national de liberation du Vietnam), 
autant de mouvements revolutionnaires et de liberation en 
marche alimentes par des ecrits comme les Damnes de la Terre 
de Frantz Fanon, Le Portrait du colonise d’Albert Memmi ou 
Depossession du monde de Jacques Bergue. Tous auront une 
influence considerable sur les ideologues du Front de 
Liberation du Quebec dont, bien sur, le celebre Negres blancs 
d’Amerique de Pierre Vallieres. 

Soudain, parallelement aux mouvement de Liberation, partout 
ou regne le catholicisme, apparaissent, ici et la, des pretres- 
ouvriers qui, dans une relecture «heretique» des Evangiles, 
amorcent a leur tour une reflexion ou se degage une option 
preferentielle en faveur des pauvres et la solidarity avec leur 
lutte d’auto emancipation sociale. Ce (re) nouveau 
christianisme insurrectionnel, cette theologie de la liberation 
vient defier ouvertement le pouvoir du Vatican. 



«ll ne s’agit pas d’attendre le salut d’en haut : I’Exode biblique nous 
montre «la construction de I’homme par lui-meme dans la lutte politique 
historique». II devient ainsi le modele d’un salut, non individuel et prive 
mais communautaire et «public», dont I’enjeu n’est pas I’ame de I’individu 
en tant que telle mais la Redemption et la liberation de tout un peuple 
asservi. Le pauvre, dans cette perspective, n’est plus un objet de pitie ou 
de charite mais, comme les esclaves hebreux, I’acteur de sa propre 
liberation. Quant a I’Eglise, elle doit cesser d’etre une piece du systeme 
de domination : suivant la tradition des grands prophetes bibliques et 
I’exemple personnel du Christ, elle doit s’opposer aux puissants et 
denoncer 1 ’injustice sociale. » (Michael Lowy. Siecle rebelle, p.598) 

En 1985, le Vatican condamne la theologie de la liberation 
observee en Amerique du Sud et ce en accord avec les 
ideologues americains qui declarent : « La politique exterieure 
des Etats-Unis doit commencer a affronter la theologie de la 
liberation. » (Declaration de Santa Fe, proposition 3, 7 fevrier 
1985). Par la suite, le grand theologien de la liberation, 
Leonardo Boff est contraint au silence par la curie romaine et 
accule a la demission a cause de son option preferentielle pour 
les pauvres. Le 26 octobre 1993, Mgr Ruiz, eveque de la 
Province du Chiapas au Mexique est contraint a son tour de 
demissionner parce qu’au nom de la theologie de la liberation, 
il avait defendu les Indiens et les paysans pauvres au detriment 
des gros proprietaires terriens de la region. Le 12 mars 1992, 
dans la revue catholique italienne Panorama, Ronald Reagan, 
declaret: «Le pape et moi avions trouve le denominateur 
commun entre les Etats-Unis et le Vatican en raison de I’unite 
de nos ideaux.» 

Bien qu’ils soient en guerre pour I’hegemonie mondiale, les 
trois integrismes monotheistes partagent les memes valeurs, la 
meme vision d’un Etat ou la lai'cite serait remplace par la loi 
divine jugee superieure a celle des hommes. Toutes les 
variantes messianiques modernes vont dans le meme sens : 
reve d’un Etat islamique ou la Loi serait celle du Coran, reve 



d’un Israel biblique ou la Loi serait celle du Talmud, reve d’un 
monde uni par le retour du Christ sur terre. 

Le veritable champs de bataille est celui de la democratic 
contre la theocratie, de la lai'cite versus I’integrisme religieux. 

«Leur mepris de la deliberation democratique en fait des precipiteurs 
d’Apocalypse, des facteurs de radicalisation et de tensions. Si bien que 
leurs actions convergent vers un monde toujours plus violent et plus 
instables dont ils profitent ensemble. » (Fourest, Venner, 2003) 

Avec le terrorisme, nouvel conception inoui'e de la guerre ou 
I’attentat suicide est celebre comme acte d’amour divin. 
L’obsession destructrice des dieux antagonistes pour le pouvoir 
unique propulse a nouveau les hommes dans la demence. Se 
tuer en tuant le plus «d’infideles» possibles pour s’unir a Dieu, 
aucun doute, le terrorisme a un rendez-vous avec le 
mysticisme : extermination egale purification, egale fusion 
avec le divin. Vertige du suicide sacrificiel, encore et toujours le 
mal comme liberte qui se retourne contre elle-meme. 

«Les trois dieux monotheistes ont tout s’entendre et tout pour se hair. Ils 
ont les memes origines, les memes racines, la meme famille. Ils ruminent 
les memes paroles, se referent souvent aux memes textes sacres. Et ils 
n’ont que I’amour a la bouche. Leurs caracteres sont proches : venimeux, 
vengeurs, rancuniers, orgueilleux, megalos, conformistes, se prenant 
pour le nombril du monde. Ils veulent plaire a tous et exterminer ceux qui 
leur repugnent. Et leurs fantasmes, mythes et legendes sont de meme 
nature. Mais c’est justement parce qu’ils sont si proches qu’ils se hai'ssent 
d’une haine sans fin. Tant de points communs leur sont insupportables. 
Chacun a le sentiment que I’autre le plagie et lui vole son identite. Chacun 
se veut unique et se retrouve face a deux clones, a deux pitres dont il 
ressent I’imitation comme une provocation et un sacrilege. C’en est trap 
pour des etres si fiers, si susceptibles, si surs de leur superiorite. Si bien 
que la violence monte en eux et les submerge. Et les voila convaincus que 
leur survie depend de la mort des autres. (Daniel Accursi, La nouvelle 
guerre des dieux, Editions Gallimard, Paris, 2004, p.32-33) 



des morts. Non, ils sont vivants ; mais vous ne le comprenez 
pas.» (Coran) 

Cette bataille finale d’Armaggedon, lieu ou selon I’Apocalypse 
de Saint-Jean se deroulera I’ultime confrontation entre les 
forces du Bien et celles du Mal, fait deja rage, le conflit israelo- 
palestinien etant que le prelude a la bataille supreme. Pour les 
musulmans integrates, la derniere guerre mondiale marquera 
le retour du Mahdi, le Messie de I’islam qui instaurera sur la 
terre entiere la religion d’Allah. Pour les fondamentalistes 
Chretiens, meme scenario, ou, cette fois, Jesus reviendra 
liberer les hommes de ses servitudes et consacrera Jerusalem 
comme capitale universelle de la Fin des Temps. Les juifs ultra- 
orthodoxes ne jurent que par I’avenement du Machiah, jour ou 
tous les peuples chaties par la guerre se rallieront a Israel pour 
celebrer Dieu. Comme, on le voit guerre et religion feront bon 
menage jusqu’a la fin des Temps. Peu importe quel integrisme 
I’emportera, une chose est certaine, ce sera I’avenement d’une 
theocratie totalitaire. 

Ainsi, en ce debut du 3e millenaire, nous assistons encore a 
une autre trahison du Christ et nous vivons toujours a I’heure 
de I’Ancien Testament et des «guerres saintes» pour la 
conquete de Jerusalem entre les freres ennemis. Au 
commencement est la violence, la premiere fois qu’un homme 
(Cain) se retrouve devant un autre homme, son frere Abel, il le 
tue. 

«Vas te reconcilier avec ton frere » dit pourtant I’Evangile ! Mais le frere, 
c’est celui qui chasse I’autre du sein de la mere. D’ou la jalousie entre 
I’aTne et le puTne. On pourrait dire que I’aTne, c’est le juif, le second, le 
chretien, et le cadet, le musulman. Ils revendiquent tous le meme pere, 
Abraham. Et ils ont tous la meme mere, la communaute des croyants. Or 
depuis Abel et Cain chacun sait que les relations fraternelles sont 
compliquees.» (Odon Vallet, 2004) 



«Ne dites pas que ceux qui sonttues dans la voie de Dieu sont II est curieux de constater que de tout temps, Jerusalem fut 



toujours colonisee par un empire : la periode cananeenne du 
llle millenaire au XI le siecle avant J-C, la periode israelite du 
Xle siecle a 587 avant J-C, la periode perse de 587 a 333 avant 
J-C, la periode grecque de 333 a 63 avant J-C, la periode 
romaine de 63 avant J-C a 324 apres J-C, la periode 
byzantinne de 324 a 640 apres J-C, la periode arabe de 700 
apres J-C. Suivirent les siecles tenebreux et sanglants des 
croisades ou Jerusalem changea constamment de maTtres 
pour ensuite devenir une dependance de I’empire Ottoman 
jusqu’en 1920 ou elle passa sous mandat anglais jusqu’en 
1948 pour finalement integrer I’Etat d’lsrael et y rester depuis 
cette date grace au protectorat de I’empire americain. 

Cette ville est le premier lieu saint des Juifs, c’est le lieu du 
Temple, lieu de la Parole divine, du sacrifice d’Abraham, de la 
souverainete avec David. Pour les Chretiens, Jerusalem est le 
deuxieme lieu saint apres Rome, c’est le lieu ou Jesus a 
trepasse et lieu de resurrection. Pour les Musulmans, c’est le 
troisieme lieu saint de I’islam par ou I’ame de Mahomet est 
passee en montant au ciel vers le Paradis. Aucune religion ne 
peut done en revendiquer la propriety exclusive, ni aucun Etat 
d’ailleurs, tel est la position de Emile Shoufani, cure de 
Nazareth. 

Jerusalem appartient a la communaute universelle des 
croyants, c’est la terre promise de tous. Alors remettons a 
Jerusalem le titre de ville universelle «colonisee» par 
I’ensemble des nations et placee sous administration 
internationale tel que propose par une resolution des Nations 
Unies en 1949. Retirons Jerusalem du conflit israelo- 
palestinien en la declarant ville du Patrimoine religieux de 
I’humanite pour en finir une fois pour toute avec le desir 
nationaliste de domination politique des belligerants et des 
theologies monotheistes de domination qui les cautionnent, les 
sous-tendent. En somme, en finir definitivement avec I’Ancien 
Testament et le restitue a son epoque, en finir une fois pour 



toute avec «l’eternel retour» du fantasme de I’Origine exclusive 
du peuple elu de la terre promise dont se reclame tour a tour 
les Juifs, les Chretiens et les Musulmans. Jerusalem doit 
devenir le symbole de la reconciliation par le partage de 
I’Origine entre les grandes capitales religieuses du monde 
comme Benares, Rome, La Mecque, Lhassa. 

Depuis ce jour ou I’histoire commenga, Dieu est devenu I’objet 
«boetyle» (miroir) de I’homme et du genre humain, la mesure 
de toute chose sous I’influence des pretres, rabbins et oulema, 
chantres de I’unicite sanctifiee de dieu et du roi. 

Le concept du Dieu tribal dans le monotheisme religieux n’est 
rien d’autre qu’une projection de I’homme : la puissance 
fantasmee de I’homme despote. 

« L’etre absolu, le dieu de I’homme est sa propre essence. La puissance 
de I’objet sur lui est la puissance de sa propre essence. (...) Ce que 
I'homme... souhaite etre, il en fait son Dieu.» (Feuerbach) 

Rien ne fascine autant I’homme que I’appropriation du 
phenomenal complexe de puissance qui semble regir I’univers. 
II en a ete toujours ainsi. Au moins depuis I’homme de 
Neandertal, nous savons que des rituels sacres etaient 
institues pour celebrer un animal fetiche, le plus connu etant 
I’ours des cavernes. Periodiquement, I’ours des cavernes etait 
chasse, tue, decapite et mange lors de ces ceremonies. 
Regulierement, Dieu, en I’occurrence I’ours, etait sacrifie pour 
que I’homme puisse en retirer la puissance. Tel est le sens 
encore de nos jours de I’eucharistie : le desir de deite, la 
volonte d’acquerir la puissance de Dieu par la communion. 

Depuis Homo abilis, depuis 3 millions d’annees, nous nous 
sommes evertues a force de renoncements, d’oppressions, de 
cruaute, de repressions sexuelles, de mythes religieux, 
d’oeuvres artistiques a nous eloigner par la culture de 



I’animalite commune a toutes les especes. Depuis I’Antiquite, 
nous avons investis dans des societes de plus en plus 
complexes pour eviter le desordre qui rode autour de nous 
dans la nature et en nous, ex-animaux. Nous avons police nos 
instincts, tue nos voisins et admis nos faiblesses comme des 
peches que seul dieu pouvait pardonner. Tout cela pour se 
rendre compte que nous avons tellement eu peur de notre 
bestialite naturelle que nous avons ete fascines par I’ordre 
humain au point d’en accepter les derives totalitaires qui, ironie 
de la chose, nous propulse de nouveau dans le monde des 
barbaries animales. 

«Nous sommes des etrons tombes de I’anus du diable.» 

(Luther) 

Et a bien des egards, ces violences naturelles, avec le recul du 
temps, nous apparaissent bien inoffensives, I’observation 
comparative nous I’assure, comparees aux immondes cruautes 
et tortures que notre espece fait subir a ses propres membres. 
Force est d’admettre que, malgre les lois, les codes, les 
religions, les Etats, la raison et les connaissances, nous avons 
lamentablement echoue et avons tellement honte que nous 
n’aspirons plus qu’a disparaTtre. Mais quel peut bien etre 
I’avantage a faire le mal si non de se defaire de cette angoisse 
en aneantissant sa liberte, en detruisant sa propre vie en 
detruisant celle de I’autre. 

«L’intuition geniale de Kierkegaard a consiste a montrer que I’angoisse la 
plus profonde de I’homme n’est autre que celle de la liberte devant elle- 
meme et que toutes les formes possibles de desespoir, de mutilations et 
de destructions existentielles, de mechancete et d’indigence ne font qu’en 
decouler. (Drewermann, Le Mal, tome III, p.21) 

Devant I’angoisse naturelle, I’homme a bel et bien le choix entre 
I’instinct de vie ou de mort :«etre ou ne pas etre» nous 
demande Shakespeare. 



Utilisation incessante et exageree des moyens de destruction 
dont dispose le sujet pour combattre son frere est ce que nous 
appellerons le complexe de deite. Le complexe deite etant une 
sublimation (deification) collective de notre volonte de 
puissance personnels. Par le complexe de deite, Tinhumanite 
de I’humanite”, la barbarie s’actualise. Comme si par cette 
nevrose I’homme avait perdu le secret qui permet d’entretenir 
I’humanite de I’homme. Comme si notre angoisse d’exister 
etait-elle que nous avons declare la guerre a la vie elle-meme. 
Nous assistons aujourd’hui a une veritable course contre la 
montre vers la deite de I’homme, la plus fondamentale nevrose 
de I’homme. Ce complexe de deite etant la reponse nevrotique 
de I’homme aliene par le dogmatisme religieux. 

Dieu n’est plus en cause mais devient caution, alibi et meme 
victime d’un projet hegemonique bien humain, trap humain. Les 
papes des croisades et de requisition, les grands guerriers 
comme Saladin, Napoleon, Hitler, Staline, Hiro-Hito, Mao, Ben 
Laden sont tous des exemples d’absolutisme. Tous ont 
provoque, par leur volonte d’etre Sauveur, des evenements 
obscenes d’une violence inoui'e, une «veritable furie de 
destruction)), un «fanatisme de la devastation)) ou la liberte 
s’aneantit elle-meme. 

Des le debut dans le recit des Origines, Dieu accepte la nouvel 
liberte de I’homme : «Voila que I’homme est devenu comme 
I’un de nous pour connattre le bien et le mal.» (Gn 3,22). Mais 
la ou les choses se compliquent, ou la consequence du peche 
devient mal, c’est lorsque I’homme ressent le desir de refaire le 
monde d’une maniere differente mais surtout qu’il peut faire 
mieux que le createur. Des lors, le malheur s’abat sur lui. 

Ce desir de pouvoir se retourne contre I’humain, la vie en 
generale au point ou il se met a rever d’un autre monde, d’une 
autre vie. II se produit alors une inversion des valeurs ou 
I’instinct de vie est supplante par I’instinct de mort ; la haine de 



’existence mute en haine de la liberty. 



veines un effet des plus pervers. 



Vide de son contenu existentiel, I’homme, ce fou de deite, 
devient nevrose au point d’esperer sa transcendance dans sa 
propre immortality : le post-humanisme. Pour ne plus avoir a 
contempler le neant, on se jette dedans. 

La post-modernite marque I’arrivee du neo-chamanisme a la 
portee de tous. Individualisation oblige, I’homme est certain 
qu’il est son seul chaman, comme il est son seul artiste, son 
seul gourou capable de realiser sa connexion spirituelle avec le 
cosmos. Ce recentrage de la spirituality sur I’individu marque 
I’explosion des sectes «a la carte. » Finies les religions 
collectives, les cultes de masse, bienvenue dans le monde des 
croyances alternatives du neo-chamanisme, ce qui fait dire a 
certains ethnologue que le chamanisme primitif fut 
probablement la premiere religion de I’homme et moi de 
rajouter que le chamanisme techno sera la derniere. 

Placee sous le sceau de la reconciliation, de la synchronicite, 
ou physique et metaphysique, intuition et raison, psychologie et 
parapsychologie, tout devient recycle, brasse, detourne et 
amalgame dans un formidable reenchantement du monde. 
Jamais I’offre spirituelle aura atteint cette proliferation 
hallucinante du karma-cola, expression designant la 
commercialisation de la spirituality postmoderne. 

Religions monotheistes, spiritualties orientales, medecines 
douces, naturopathies, psychotherapies se cotoient jusqu’a la 
copulation quasi-incestueuse pour donner naissances des 
entites hybrides aussi improbables que le massage christique, 
I’astrologie coranique, la tarologie kabbalistique, les soufis 
nettoyeurs de chakras, les chamans gestaltistes, les 
cancerologues gnostiques, les guerisseurs kinesistes et les 
dentistes hypnotherapeutes. Mais cette convergence entre 
technologie et sources naturelles de la vie distille dans nos 



Plus la science et la technologie evoluent, plus elles emploient 
un langage mystique. Les equations de la mecanique 
quantique deviennent de telles enigmes que seul un langage 
metaphysique permet d’en saisir la complexity. Ainsi Einstein 
plaida en faveur d’une “religiosity cosmique” a laquelle ne 
correspond “aucune idee d’un Dieu analogue a I’homme”; une 
religiosity cosmique sans dogme, sans Eglise, sans caste de 
pretres. Cedes, car cette religiosity est incontournable ; plus la 
science apprehende les limites de I’Univers, plus la 
representation de celui-ci echappe au rationnel et se refugie 
dans la metaphore et la poesie, ce que le celebre physicien 
Werner Heisenberg illustra en ces termes : “Nous finissons 
cedes par reussir a comprendre le monde, en presentant ses 
structures d’ordre sous des formes mathematiques ; mais 
lorsque nous voulons en parler, il nous faut nous contenter de 
metaphores et de paraboles, presque comme dans un langage 
religieux.” 

Mais sudout, les theoremes quantiques nous demontrent que 
le monde est devenu aleatoire et la realite comme la verite 
absolue indechiffrables. La science qui depuis le siecle des 
Lumieres, a demantele rationnellement la conception spirituelle 
du monde, se retrouve devant un cul-de-sac ; une 
incomprehension tout a fait logique - «Notre raison a des 
limites» (Kant) - qui permet le retour du sacre. Certains 
affirment que la science est entrain de decouvrir 
rationnellement ce que les mystiques savent intuitivement 
depuis toujours. 

La techno-mystique tend a replacer le sacre dans la 
technosphere et meme, but supreme, espere nous transformer 
en ange electronique. Tous les grands mythes de I’humanite 
ressuscitent sous une forme electronique, principalement celui 
de I’etre pur esprit. Cette idee lumineuse se retrouve dans les 



ecrits de Joachim de Flore regroupes dans Exposition de 

I’ Apocalypse qui date du debut du XII l e siecle. Selon lui, le 
millenium est le «troisieme age» qui sera celui de I’Esprit qui 
succedera a I’age du Pere ( Ancien Testament), a I’age du Fils 
(. Nouveau Testament). On commence a peine a comprendre le 
role exceptionnel des «propheties» de Joachim de Flore dans 
la naissance, la structure, bref, la genese de tous les 
mouvements millenaristes et/ou revolutionnaires modernes y 
compris la techno-mystique dans I’attente du retour de «l’age 
d’or» anterieur aux cites-etats mesopotamiennes et leurs 
theologies d’asservissement. 

La techno-mystique melange les elans transcendantaux des 
hippies des annees 60 aux aspirations electroniques des 
cyberpunks des annees 80-2000. Pour les hippies, I’avenir 
radieux est psychedelique axe sur I’expansion de la conscience 
grace aux drogues hallucinogenes permettant au corps de 
retrouver sa purete primitive, pour le cyberpunk, I’avenir est 
cyberdelique axe sur la conscience branchee aux grands 
reseaux informatiques formant le cyberespace, «le corps etant 
obsolete. » Le point de convergence etant que tous deux 
temoignent d’une foi religieuse en la technologie, I’une 
chimique (LSD) et I’autre electronique (ordinateur). 

Deux livres majeurs se revelent etre les fondateurs la nouvelle 
theologie electronique en accord avec les proprieties de 
Joachim de Flore. Le premier I’Avenir de I’homme de Teilhard 
de Chardin annonce la grande metamorphose spirituelle 
qu’attend I’humanite : la noosphere. Plus la matiere, I’atome, se 
complexifie, plus il devient conscient, explique-t-il. L’homme, 
comme organisme conscient le plus sophistique, a permis a 
1’evolution d’acceder a la technosphere, fruit de la raison. Ce 
nouveau bond succede aux spheres successives qui ont 
recouvert la terre soient : la lithosphere, la biosphere, 
I’atmosphere. En ajoutant la technosphere, I’homme amene 
1’evolution a seuil d’un nouveau saut ou les hommes de I’avenir 



ne formeront plus, en quelque maniere, une seule conscience, 
la noosphere annonce-t-il en 1924. Pour lui, I’avenement d’une 
«Ultra-humanite» convergera en un «Point Omega», sorte de 
Christ cosmique qui serait I’achevement de 1’evolution dans la 
noosphere, sorte d’Hyper-esprit. Le second Pour comprendre 
les medias de McLuhan explique que les technologies des 
communications transforment graduellement le monde en un 
«village global» permettant de realiser «une seule et unique 
conscience)). Deux volumes importants de la contre-culture qui 
tentent done la reconciliation entre la metaphysique et le 
materialisme dans une cosmologie scientifique. 

La «cyberdelie», la «noosphere» illustrent done la venue d’un 
nirvana technetronique ou I’esprit supplantera definitivement la 
matiere, le corps. «Qu’est en realite I’elimination de I’homme en 
personne du processus que I’homme a decouvert et 
perfectionne, avec sa fin promise de toutes luttes et de toutes 
recherches, sinon I’evasion finale de Bouddha hors de la Roue 
de la vie ? Une fois complete et universelle, I’automation 
complete (post-humanisme) signifie la totale renonciation a la 
vie, et finalement I’extinction totale : la retraite meme au sein du 
Nirvana que le prince Gautama depeignait comme I’unique 
moyen de se delivrer du chagrin, de la douleur et de I’infortune. 
» (Mumford, Le Mythe de la machine, T.ll, 1974, p.307) 

Cette observation de Mumford se visualise a la fin de 2001 
Odyssee de I’espace, film co-ecrit par Clarke et Kubrick, ou 
I’apotheose techno-mystique se realise lorsque I’astronaute 
franchit le point «Omega» ou I’odyssee exterieure et interieure 
convergent pour former le royaume du sacre d’un nirvana 
transcendant resolument I’humanite. 

«Selon les nouvelles technologies, les etres vivants appartiennent de 
moins en moins a la sphere organique. Nous devenons des corps-medias, 
des corps-images, des corps-intelligence. Nous nous transformons en 
corps-culture. » (www.archee.qc.ca - entrevue avec Olivier Dyens - Chair 
et metal) 



«Fini le temps ou I’etre humain se definissait simplement en fonction de 
sa biologie, aujourd’hui, les machines font partie integrante de cette 
definition.” “Qui dit que la vie doit etre organique? » (www.archee.qc.ca, 
op. cit.) 

«Plus I’environnement culturel et mediatique grandit, s’etend et acquiert 
son autonomie, moins I’environnement organique est necessaire. » 
(www.archee.qc.ca, op. cit.) 

«ll faut se dematerialiser. II faut se “decorporaliser”. II faut devenir “liquide” 
et plonger totalement dans I’espace informationnel que nous offre le 
cyberespace. Pour survivre, pour permettre a cette planete de survivre, 
nous allons devoir nous rendre plus transparents, moins “lourds”, moins 
chairs et plus informations, plus octets et moins genes. » 
(www.archee.qc.ca, op. cit.) 

Or cette science dematerialiste et post-humaniste rappelle en 
plusieurs points la theologie mystique developpee par les 
ordres monastiques ou I’homme s’avere en quelques sorte 
I’auteur de son propre salut dans sa recherche de deification, 
sa theosis, idee fondee a partir des paroles memes du Christ : 

« Je leur donne la gloire que tu m’as donnee, pour qu’ils soient un comme 
nous sommes un: moi en eux et toi en moi, pour qu’ils soient parfaitement 
un. » (Jean 17 : 22-23). 

Delaissant son corps, le mystique s’unit a Dieu dans la 
contemplation du monde et participe ainsi a sa theosis c’est-a- 
dire a sa deification : 

« Tu m’as accorde, Seigneur, que ce temple corruptible - ma chair 
humaine - s’unisse a Ta sainte chair, que mon sang se mele au Tien; et 
desormais, je suis Ton membre transparent et translucide. » (Simeon le 
Nouveau Theologien). 

La theologie mystique de I’lncarnation developpee par les 
moines s’inscrit dans une recherche de I’union avec I’energie 
divine «qui transforme le corps et le rend spirituel (...) de sorte 



que I’homme tout entier devient Esprit. » (Triades Al, 2,9). Ce 
qui veut dire que «celui qui participe a I’energie divine (...) 
devient lui-meme, en quelque sorte, lumiere; il est uni a la 
Lumiere, et avec la Lumiere il voit en pleine conscience tout ce 
qui reste cache a ceux qui n’ont pas eu cette grace » (V. 
Lossky, Theologie de la lumiere, p. 110 in Eliade) 

L’entree de la Lumiere divine dans la conscience permet done 
de decouvrir la perfection des origines et de la fin, le sort ultime 
de I’homme qui mettra fin a I’histoire. (Eliade) Et seuls les 
hommes dignes (artistes, scientifiques cyberneticiens) comme 
les moines peuvent des a present jouir de la vision de la 
Lumiere. Sauf que le moine en transe quitte son corps 
momentanement pour y revenir alors que la techno-mystique 
nous convie a «un adieu au corps» permanent. 

Voici done arrivee I’ere des techno-chamans dont le 
programme messianique fut prophetise par Arthur C. Clarke, 
celebre auteur de science-fiction qui deja en 1968 declarait 
dans la revue Playboy : 

«Peut-etre que notre role sur cette planete n’est pas d’adorer 
Dieu, mais de le creer. » 

Dans toutes les spheres de I’activite humaine, nous assistons a 
une mise en place graduelle d’une philosophie contre-naturelle 
qui veut nous “liberer” de la finitude humaine et de la terrible 
faillite de I’homme dans son environnement materiel. L’artiste 
moderne decouvre avec effroi non pas qu’il soit mortel mais 
qu’il est deja mourant, en train de mourir. Et cette angoisse lui 
impose I’urgence de s’inventer soi-meme, a devenir createur 
non pas de son identite mais de son simulacre sauf que 
s’inventer soi- meme n’est pas une sinecure. 

«Le futur, e’est comme un trou noir, e’est troublant. » 



Le trans-humanisme preche «l’amelioration» de I’Homme par 
tous les moyens technologiques possibles. Cette philosophie 
futuriste est basee sur le refus des «limites» et des «defauts» 
de la nature humaine. Elle ne prone rien de moins que 
I’emergence d’une nouvelle espece « superieure » a la notre; le 
surhomme de Nietzsche a la sauce techno. Grace a la 
technologie, nous serions en train de devenir «trans-humains», 
un etat transitoire vers le «post-humanisme. » 

Avec la chirurgie prothetique, I’homme devrait cesser de subir 
son evolution physique, il pourra la redefinir. Les implants et les 
protheses donnent a voir une autre maniere de sculpter notre 
corps, de lui donner du relief, de le modeler comme bon nous 
semble, a I’image que nous souhaitons donner. 

Les « trans-humanistes » distinguent quatre grandes evolutions 
possibles. Premiere evolution : le passage vers I’ere du «robot 
sapiens» (le cyborg) avec ses protheses intelligentes ou pas. 
Deuxieme evolution : le passage vers le «soma sapiens» ou 
«homme pharmaceutique», grand consommateur de 
medicaments et de substances d’amplification cognitive... afin 
d’agir sur la composition biochimique du cerveau et de creer 
sensations et croyances a volonte. Troisieme evolution : le 
passage vers les HGM nanotechnologiques (humains 
genetiquement modifies). La solution passerait par la 
biogenique et les nanotechnologies qui permettraient un grand 
bricolage permanent des cellules souches. Quatrieme evolution 
: le passage vers «l’immortalite» par «uploading» c’est a dire 
telechargement des informations se trouvant dans notre 
cerveau dans un disque dur d’ordinateur. Tout ce beau 
programme est parfaitement resume dans la formule du 
philosophe Daniel Tanguay : «regler le probleme humain, non 
pas dans ses conditions sociales ou exterieures mais a partir 
de la transformation de I’homme lui-meme... » 

Bienvenue dans I’univers du body art cybernetique du 



millenarisme technologique. 

On trouve de tout sur Internet : du cyberpunk sadomasochiste, 
de la science-fiction messianique, des combats virtuels de 
robots/pixels publicitaires, des spectacles d’auto-amputation, 
des controles neo-inquisiteurs de vos pensees les plus 
secretes, des propheties neuro-psychiatriques, des 
«cyborgasm», des visions submoleculaires chamaniques, des 
musiciens du cerveau, des machines/poupees erotomanes, 
dragues virtuelles, sex tex, sexualite paradoxale, perversions 
technicisees, creatures morphees, animaux transgeniques, 
desincarnations biotechnologiques, alienation chirurgicale, des 
barbies machistes, des culturistes cyborgs, des 
«neuromanciens», des tatouages biomecaniques, des 
protheses neurologiques, des puces neuromusculaires : 
osmose d’homme nouveau et de primitif moderne. 

Entre leur main, I’art cybernetique devient ainsi rituel celebrant 
I’apotheose de la cyberculture ou I’esprit subira bientot, telle est 
la promesse de salut, un traitement numerise comme les 
images de syntheses. Aujourd’hui, c’est le cyberespace, illusion 
contemporaine, qui offre le champ d’experimentation identitaire 
le plus recherche, experience du double mediatique ou 
I’ensemble des symptomes du mal-etre moderne, 
I’insatisfaction continuelle envers I’identite reelle, la tension des 
desirs inassouvis trouvent sur Internet leur exutoire dans le 
techno-kitsch. Plus encore, I’art hyper individualiste demande 
maintenant une adhesion complete a la technologie en 
proposant des univers virtuels d’immersions completes qui 
nourrissent un narcissisme collectif debouchant sur une 
religiosity toute electronique. 

“Le rapport naturel de I’homme au reel est done modifie ou meme detruit 
et se voit remplace par un rapport artificiel cree de toutes pieces par les 
moyens de la technique. Nous voyons le monde a travers la television, les 
images video, nous pensons le monde a travers notre puissance 
technique de transformation de la Nature. Nous nous representons 



I’interiorite a travers I’usage d’instruments techniques. Nous imaginons a 
travers les representations futuristes que la technique nous decouvre. La 
pensee, la parole, Taction, I’imagination, la sensibilite, la sensibilite de 
notre temps vivent sous influence et sous I’influence de la technique. Est- 
ce a dire que la technique est devenue une maniere de penser? Ou bien 
est-ce qu’elle est la pour nous dispenser de penser?” (Serge Carfantan, 
http://sergecar.club.fr, Philosophie et spirituality, legon 44) 

Cet art techno-chamaniste s’inscrit dans le grand mouvement 
d’affranchissement de la nature propage pour toutes les 
grandes religions et trouve son point culminant dans 
I’Avenement de I’lmmortalite digitale ou identite, caractere et 
souvenirs seront sauvegardes sur disque dur. 

Toute la cyberculture est caracterisee par une recherche de la 
transcendance a I’image de la majorite des grandes religions. 
Le deni du corps est la voie de la souffrance pour atteindre 
I’lllumination a I’exemple des auto-flagellations monastiques et 
des saints stigmatises. Mais souvent quand le corps apparait 
comme limite a la transcendance, alors sortir de son corps 
devient le moyen ultime d’elevation spirituelle. Les 
artistes/performeurs du body art nous ont permis, par leur 
«theatre de la cruaute», par leur mise en scene du corps, de 
comprendre I’odieuse absurdite du corps voue a la corruption : 
la faiblesse de I’homme fini, abime, vieilli, destine a mourir. 

«La perfection des moyens et la confusion des buts semblent 
caracteriser notre epoque. » (Einstein) 

La science d’aujourd’hui ressemble sur plusieurs points a ces 
«arts de laboratoire» qu’ont ete les arts de la construction de 
I’homme nouveau. Comme eux, la science, principalement la 
technoscience aspire a la metamorphose en tant que desir d’un 
futur indetermine, comme une necessity interieure vers un 
imaginaire utopique. Puisque les religions, la politique et I’art, 
ont demontre leur impuissance face au defi du monde reel, 
c’est dorenavant a la science de prendre le relais. 



Au debut du dernier siecle, les auteurs de science-fiction 
s’inspiraient des avancees scientifiques pour creer des etres 
aux pouvoirs fabuleux. Depuis, c’est la science qui s’inspire des 
ces supers heros pour creer des projets de recherche qui 
tentent de rendre tangibles ces pouvoirs imagines dans le but 
de developper I’humain, le rendre plus performant, plus 
puissant. 

II en est de meme autant du cyborg que des projets artistiques 
actuels. II est paradoxal de constater qu’autant les artistes et 
les scientifiques, meme les plus athees ferus de la theorie de 
1’evolution, n’echappent pas a la transcendance; qu’en voulant 
creer le cyborg, ils «confirment» que I’homme est une creation 
: «la creature artificielle et I’humain dont elle est I’image 
relevent d’une creation qui fait toujours appel a un «niveau 
superieur. » (Breton, A I’image de I’homme : du golem aux 
creations virtuelles, 1995) 

Comme Dieu creant I’homme en insufflant le souffle de vie dans 
la matiere, I’etre humain aspire depuis toujours a la demiurgie. 
Autrefois les hommes deifiaient ce qu’ils ne comprenaient pas, 
alors qu’aujourd’hui, ils deifient ce qu’ils comprennent, ce qui 
est a leur portee. En premier lieu, realiser le potentiel inoui' de 
I’homme nouveau cybernetique, le seul capable d’abolir les 
frontieres entre I’homme, I’animal et la machine; un etre 
fusionnel integrant tous les concepts utopiques du corps ideal 
devenu enfin reel, I’ideal realise. 

L’application du concept cybernetique revient a Steve Mann, 
chercheur au MIT (Massachussetts Institute of Technology) et 
I’inventeur des «wearables computers)) sorte de petits 
ordinateurs a porter sur soi. II serait I’un des premiers cyborgs, 
un cyborg primitif. Void comment il rapporte son experience 
cybernetique dans le magazine americain Technology Review : 



«Chaque matin, je decide sous quelle forme je visualiserai le 
monde durant la journee. Parfois, je me rajoute deux yeux 
derriere la tete - pa peut etre utile, on ne sait jamais... - Ou 
alors, je m’octroie un sixieme sens, comme la capacite de sentir 
les objets a distance grace a la “vibravest” que j’ai invente. 
C’est une veste equipee de radars qui detectent les objets qui 
approchent et declenchent alors des vibrateurs. (...) Me fondre 
avec la technologie me fait atteindre un etat de conscience plus 
eleve. » 

Vous remarquerez que notre cyborg primitif porte tous ses 
appareils sensoriels a I’exterieur du corps humain. La 
prochaine etape fut celle de I’americain Johnny Ray qui 
s’implanta une electrode dans le cerveau qui, quand il se 
concentre, commande un ordinateur. Dorenavant avec les 
nanotechnologies (technologies de la miniaturisation) I’homme 
pourra avaler sa propre technologie et pourra structurer son 
corps a son gout; il sera architecte de lui-meme. 

Les grands pontes de la nanotechnologie voient deja le jour ou 
ces machines microscopiques repareront indefiniment les 
cellules et nous rendront quasi-immortels. La notion de corps 
devient fondamentale a la lumiere des nanotechnologies 
puisqu’il devient en tant que tel un lieu de pouvoir de plus en 
plus dominant. C’est ce qui pourrait egalement remettre en 
cause la nature humaine ainsi que la notion humaniste qui 
semblait la caracteriser : la liberte. Car ces grains de sable 
minuscules bourres d’informations qu’on peut glisser entre la 
peau et le muscle des membres agiront aussi comme de 
veritables code-barres et permettront aussi I’identification et la 
localisation par satellite des individus. Ainsi les technologies 
seront toujours au service du controle social des masses a des 
fins d’ordre et de securite. 

C’est Michel Foucault qui a le mieux analyse cette intrusion de 
plus en plus forte du pouvoir dans les corps. Dans La volonte 



de savoir, le bio-pouvoir a un role de regulateur du corps social 
: il regule la population, administre le vivant... « II s’agit 
d’investir la vie de part en part. » Et de rajouter : « Une societe 
normalisante est I’effet historique d’une technologie de pouvoir 
centree sur la vie. » 

Aparte : Surveillez votre poubelle, ne tournez jamais le dos a 
votre televiseur, souriez plus souvent a votre voiture. Dites 
“bonjour” le matin a votre cafetiere et “au revoir” a votre reveil- 
matin. Lorsque votre lacet se detache, que des pieces de 
monnaies tombent de votre pantalon, que le stylo n’ecrive plus, 
que le moteur tousse, que le bouchon de pate a dent tombe 
dans I’evier, que le grille-pain brule vos roties, que le feu de 
circulation tombe toujours au rouge pour vous; surtout ne vous 
enervez-pas, tout est epouvantablement piege, car c’est ce 
qu’ils veulent ces sales objets, vous eliminer, vous faire 
craquer. Tel est leur action subversive : prendre votre place en 
vous rendant comme eux. (scenario d’un texte de science- 
fiction des annees 1950) 

Si Warhol souhaitait devenir une machine, les personnages de 
H.R. Giger eux, ont realise deja la grande fusion biomecanique. 
C’est le grand mattre eroto-bio-mecanique des jeux video et de 
toute la culture cyberpunk, I’artiste le plus influent du monde 
pictural des nouvelles technologies. Les creatures 
biomecaniques de Giger n’ont plus rien d’humain, avec lui, 
«Dieu est un monstre. » Createur de Alien, monstre du cinema 
hollywoodien, style fin-de-siecle, le peintre surrealiste suisse 
Giger, dans ses oeuvres/papier dont Necromonicon, 
Biomechanics, nous revele tout un univers dementiel «de 
fesses sodomisees par des penis autonomes et cimentes par 
des excrements, un enfant tetraplegique couvert de furoncles, 
des images «erotomecaniques» d’orifices humains penetres 
par des phallus heavy-metal», en somme, il nous presente sa 
cosmogonie biomecanique de monstres «chair et metal» 
exprimant ses phobies post-humanistes qui deroutent toujours, 



meme encore, les psychiatres freudiens les plus aguerris. 

Les corps «bio-mecanoi'des», terme employe par Giger, sont la 
quintessence du tribalisme technologique et en disent long sur 
la condition humaine dans la cyberculture. Pour Ray Bradbury, 
celebre ecrivain de science-fiction, « ces illustrations predisent 
l’avenir». 

L’artificialisation de I’environnement touche ainsi a la totalite du 
corps : organes piastres, implants, protheses, manipulation 
genetique, robotique. Toute une philosophie foncierement post- 
humaniste se construit sur le postulat que le corps cybernetique 
pourra agir et vivre au-dela de sa propre biologie et de 
I’espace/temps qui lui est imparti. Le post-humanisme 
n’accepte plus le corps humain tel qu’il est. Et pour bien marque 
la fin de revolution bio, le degout du corps, la chair, dans le 
langage cyber, est appelee «viande. » 

Le denominateur commun a toutes ces derives est bien 
I’avenement (encore !) de I’homme nouveau, du golem au 
cyborg ou chacun, le pretre, I’imam, le rabbin, le despote, le 
savant, le politicien, I’artiste, veut recreer une seconde fois 
I’homme a son image. Vouloir sauver les hommes, voila qui 
nous en apprend beaucoup sur le bien et le mal. En effet, le 
probleme est que lorsque vouloir sauver les hommes sert a 
affirmer notre propre desir d’absolu, il mute en mal. 

Or ce fantasme de I’homme magnifie est au coeur de tous les 
mouvements totalitaires qu’ont ete les croisades, les genocides 
tout azimut, le nazisme, le stalinisme, le maoi'sme, I’ultra- 
liberalisme economique, le fondamentalisme religieux ou 
I’integrisme biotechnicien et informatique et dans bien des cas 
avec la complicite de gouvernements democratiques. 

Le mal est omnipresent dans I’histoire humaine : 
exterminations massives des peuples «voues a l’interdit», 



recherche de domination et de purete raciale ou ethnique, 
esclavage des masses, asservissement des femmes comme 
butin de guerre et objet sexuel, travail force des enfants, 
barbarie savante des armes de destruction massive et des 
manipulations genetiques qui augmentent les risques de 
I’humanicide. Le Nemrod biblique est la pour nous le rappeler : 
I’orgueil demesure de I’homme autodivinise est notre mal 
radical. Ces psychopathes de la creation ultime du «neo- 
homo» sont bel et bien des fous d’Absolu. 

De la divinisation de I’homme comme fondement spirituel de la 
modernite a la tentation demiurgique, le pas a ete facilement 
franchi : le complexe de deite (homme-dieu, maitre du monde) 
serait a la modernite ce que la demiurgie (dieu, createur 
d’univers) etait a I’epoque antique. Le complexe de deite se 
presente done comme une tentative desesperee de compenser 
soi-meme I’experience de son propre neant (I’homme nait 
qu’une fois et meurt pour toujours) par l’orgueil demesure de la 
creation demiurgique d’un monde nouveau. En se voulant Dieu, 
I’homme s’est decouvert Nemrod. Toute la suite nous est 
raconte dans la Bible, I’histoire contemporaine le confirme, 
comme la saga de son echec. 

La volonte de puissance contamine la liberte par son desir 
d’accomplissement car cette visee d’achevement fonde 
I’esperance par laquelle la liberte sombre dans le mal radical 
comme oeuvre de totalisation. Le complexe de deite comme 
apologie de puissance est la defaite de I’esprit. La liberte en 
perdant la raison comme point de repere s’aneantit dans 
I’alienation des passions humaines, e’est I’illusion messianique 
qui a corrompu, vide, toutes les grandes entreprises humaines 
revolutionnaires. 

«Alors le mal montre son vrai visage. (...) C’est parce que I’homme est 
visee de totalite, volonte d’accomplissement total, qu’il se jette dans des 
totalitarismes qui constituent proprement la pathologie de I’esperance ; les 
demons, dit le proverbe antique, ne frequentent que le parvis des dieux.» 



(Paul Ricoeur, Le conflit des interpretations, Editions Le Seuil, Paris, 
1969, p. 429) 

Le complexe de deite conduit inexorablement vers la faillite de 
I’humanite. Grace a la science, a la technique, I’homme 
moderne, ce nouveau demiurge, devait conduire I’humanite 
barbare a la Terre promise. L’homme sublima son complexe 
d’inferiorite vis a vis Dieu en un puissant complexe de deite: 
I’homme sera createur d’Univers, son Univers. II creera la 
machine a son image: a I’ordre divin succeda I’ordre humain. 
Usurpant le pouvoir de creation a Dieu, Bacon, Descartes, 
Galilee, Newton, devinrent les demiurges de la modernite, les 
instigateurs du “coup d’Etat metaphysique” amenant a la 
divination de I’homme. L’homme devint I’idole de lui-meme et la 
machine, sa creation, la nouvelle religion, conception 
mecanique de I’Univers qui servira le capitalisme comme 
fondement de I’ideologie dominante de la modernite. 
Dorenavant “vivre c’est travailler pour acquerir, tel est le credo 
de la modernite machinale. 

«Chez Picabia, Duchamps, la machine est encore presente comme 
mecanicite surrealiste, pas comme machinalite, c’est a dire comme realite 
automatique du monde moderne. Warhol, lui, s’identifie purement et 
simplement au machinal, ce qui donne a ses images leur puissance 
contagieuse.(...) C’est pourquoi Warhol peut se faire le scenariste d’une 
figuration parfaite, egale pour tous. Toutes les images sont bonnes, 
puisqu’elles font egalement illusion. Tous les gens sontformidables, et les 
cliches qu’on en prend sont forcement reussis. C’est la democratie 
universelle de la figuration. Warhol ne fait que cela : de la figuration. (...) 
Le monde entier, non seulement scenique et mediatique, mais politique et 
moral est voue a la figuration. II s’agit d’une metaphysique de notre monde 
moderne, qui rejoint celui du simulacre inconditionnel.(...) Car c’est bien la 
le destin de toutes nos techniques: rendre le monde encore plus illusoire. 
Warhol a compris cela, il a compris que c’est la machine qui est 
generatrice de I’illusion totale du monde moderne. » (Jean Baudrillard, Le 
crime parfait, Galilee, 1995) 

Dans un coup d’Etat, on remplace le roi par un autre, un 
president, un premier ministre par un autre, on usurpe le titre, 



le concept, la representation, I’idee. Or les idees ne meurent 
pas, elles sont, nous pouvons les affirmer ou les recuser, point 
les tuer. Annoncer la mort de Dieu, c’est verser du vide dans du 
neant. De mort point, plutot usurpation par I’homme du pouvoir 
aux Dieux. L’important ici n’est pas de savoir si Dieu existe 
reellement ou non mais plutot de comprendre ce que nous en 
avons fait...de Dieu et de voir ce que nous avons fait au nom de 
dieu. ..Dieu comme alibi. Dieu est desormais impuissant, 
I’homme I’a remplace. 

«Voila le crime parfait, parfait parce que le meurtrier et la 
victime sont finalement une seule et meme personnel 

(Baudrillard) 

«De nos jours, et Nietzsche la encore indique de loin le point d’inflexion, 
ce n’est pas tellement I’absence ou la mort de Dieu qui est affirmee mais 
la fin de I’homme; il se decouvre alors que la mort de Dieu et le dernier 
homme ont partie liee(...); puisqu’il a tue Dieu, c’est lui meme qui doit 
repondre de sa finitude; mais puisque c’est dans la mort de Dieu qu’il 
parle, qu’il pense et existe, son meurtrier lui-meme est voue a mourir : des 
dieux nouveaux, les memes, gonflent deja I’Ocean futur; I’homme va 
disparaTtre. Plus que la mort de Dieu - ou plutot dans le sillage de cette 
mort et selon une correlation profonde avec elle, ce qu’annonce la pensee 
de Nietzsche, c’est la fin de son meurtrier.» Michel Foucault, Les Mots et 
les choses, NRF-Gallimard, 1966, pp.396, 398. 

Les Apocalypses sont toutes marquees au fer rouge de 
I’angoisse : «angoisse metaphysique, angoisse d’origine 
nevrotique, intimement liees et indissociables. L’homme 
cherche, au travers d’une obscurite inquietante, a se liberer du 
lourd fardeau de son ambivalence instinctuelle. II tente, en 
exprimant son angoisse de la fuir, de la dompter, mais, 
subissant son vertige, revenant inlassablement sur les images 
qu’elle suscite, il est fascine par elle. » (Gauffretau-Sevy, 1965) 

Dans toutes les civilisations, dans toutes les cultures, la 
catastrophe de la fin des temps est presente. En fait pourquoi 
les hommes au juste s’attendent-ils tous a une fin du monde et 



pourquoi precisement, une fin dans la terreur ? 

On constate alors que depuis la prehistoire, «les hommes ont 
toujours vecu avec I’idee que les origines ont ete aussi des fins. 
Dans les societes primitives, la quasi-totalite des mythes 
relatifs a une fin se rapportent a des temps tres anciens qui 
sont en fait des origines. » (Godin, 2003) 

En somme la catastrophe est necessaire au renouveau et cette 
croyance rend impensable la destruction totale et definitive de 
I’humanite. Si on regarde de pres les textes de I’Apocalypse de 
Jean, on s’apergoit que les derniers malheurs des hommes et 
la ruine des civilisations font apparaitre une «terreur, mais 
delicieuse parce que depassee par la somptuosite d’une 
vision», celle de la liberation definitive de I’homme par la mort 
de la mort qui permet de surmonter le desespoir et donne 
courage a I’humanite souffrante et malheureuse. (Ribon) 

Par contre, «toutes les apocalypses religieuses ont toutes pour 
fondement un jugement moral sur le caractere corrompu du 
monde.» Telle est la reponse de Kant a la question de savoir 
pourquoi les hommes s’attendent a une fin du monde : la 
corruption de I’homme. 

«Le monde ne merite de durer que dans la mesure ou les etres 
raisonnables qui le peuplent sont conformes au but final de leur existence; 
des I’instant que ce but risque de ne pas etre atteint, la creation elle-meme 
leur parait sans objet, comme une piece de theatre depourvue de tout 
denouement et qui ne permet pas de reconnaTtre une intention 
rationnelle.» (Kant, La fin de toutes choses, p. 314) 

L’Apocalypse est done la fable de I’homme honteux de lui et de 
son echec existentiel. Ayant pris la place de Dieu sous I’oeil 
bienveillant des “lumieres” de la modernite, I’homme trouva une 
intention rationnelle conforme au but final de son existence : le 
progres. La fin du monde apocalyptique des theologies fut 
releguee a une superstition archai'que indigne de la pensee 



moderne. Jusqu’au jour...ou I’homme, ce dieu dechu, retomba 
sur terre lorsqu’il fut rejoint par les evenements de sa propre 
tragedie. Cette fois-ci, I’homme fut submerge par des 
catastrophes non plus divines mais par celles qu’il a lui-meme 
provoquees. Le XXe siecle vient de faire connaissance avec les 
ideologies totalitaires typiquement humaines sans le pretexte 
d’un dieu vengeur. 

La seduction de la catastrophe 

Pour mettre fin a cette folie, I’homme imagina une folie encore 
plus terrifiante en creant son apocalypse nucleaire. L’homme 
se remit a desesperer a sa propre fin sauf que cette fois-ci, 
contrairement aux apocalypses religieuses, il n’y aura pas de 
renouveau, I’apocalypse nucleaire est la «solution finale» sans 
«lendemain qui chante». Ainsi dans tous les aspects de la vie, 
I’homme aura toujours choisi thanatos. 

Que dire de toutes nos derives totalitaires qu’elles soient 
artistiques, politiques, economiques, scientifiques ou 
religieuses sinon que dans chacune d’elle, I’humain apparait de 
plus en plus superficiel, absent d’un monde qu’il recuse. «Je 
suis au monde mais je ne suis pas du monde» telle est la 
devise des gnostiques. Que dire de tous ces scenarios 
apocalyptiques religieux, scientifiques, artistiques sinon que le 
seul reel et effrayant apocalypse est celui du nucleaire entre les 
mains de I’homme en mal de puissance. 

«La ruine des grandes idees et grands ideaux, celles des convictions et 
des croyances parties en lambeaux ou en fumee, I’amas des theories et 
des esperances fracassees est bien plus devastates pour I’existence 
humaine que ne I’etaient par exemple au XVIIIe siecle les degats 
essentiellement materiels du tremblement de terre de Lisbonne. Un vide 
spirituel occupe par le triomphe insolent d’une technoscience qui, depuis 
Hiroshima, laisse presage une catastrophe menagant la totalite de la 
planete. Une catastrophe, celle de la Fin des Temps pour I’humanite et, 
qui ne serait pas due au choc vaguement probable avec d’autres 
planetes, ou encore a la volonte divine telle qu’elle s’exprime avec colere 



dans I’Apocalypse de Jean, mais une catastrophe dont I’homme seul 
porterait le poids et la responsabilite : par I’usage pervers de sa raison et 
sa liberte.» (Godin, op cit.) 

La question qui se pose done aujourd’hui est des lors celle-ci : 
Si la technocratie moderne dans sa puissante progression 
historique cherche effectivement a repondre a des aspirations 
aussi universelles que la quete de la verite spirituelle, la 
conquete de la nature, la societe d’abondance, les loisirs 
createurs, une vie equilibree, pourquoi ne pas s’en 
accommoder et en tirer parti ? Pourquoi sommes-nous si 
nombreux a sombrer dans la depression ? Pourquoi I’Occident 
et son niveau de vie d’une superiority telle qu’il ne fut jamais 
atteint auparavant dans aucune autre civilisation offre-t-il le 
tableau statistique du plus haut de suicide au monde ? 

Pourquoi tout cela si ce n’est que cette vie humaine a ete videe 
de sa substance et qu’elle ne represente plus la belle aventure 
esperee. Que la technocratie a rompu non seulement I’equilibre 
ecologique mais autant I’equilibre psychique sur lesquels 
reposait la survie de notre espece. 

Que I’equilibre ecologique ait ete rompu par I’activite humaine, 
pa on s’en doutait. Mais que I’equilibre psychique ait ete rompu 
par nos societes de consommation croulant sous la richesse 
laisse pantois; comme si le prix a payer de notre personne etait 
trop eleve pour maintenir un tel standing social. 

De plus en plus, la depression est pergue comme une blessure 
narcissique liee au sentiment d’echec de I’individu confronte a 
des ideaux personnels et sociaux exacerbes. Ce n’est pas tant 
le desir qui est en jeu que la difficulty d’agir en fonction de nos 
esperances. Politiquement parlant, e’est une maladie de 
l’oppression qui engendre insidieusement la haine de soi et 
celle des autres et finalement la perte de tout interet pour la vie. 
La depression est I’expression d’une revolte interiorisee au 
point de demobiliser totalement 1’individu envers sa societe tout 



centre qu’il est sur sa personne. 

Deja au XIXe siecle, des auteurs denongaient le mal insidieux 
qui empeche I’homme d’agir. Trop tourmentes par leur salut, les 
modernes en oublient d’accomplir leurs devoirs politiques et 
civiques se plaignait Chateaubriand. Alfred de Musset 
denongait un monde voue a (’accumulation materielle et le Dr. 
Brouc d’en tirer cette conclusion pleine de bon sens sur le 
malaise des ames : «Nous desirons ce que nous ne pouvons.» 
Au lieu de prendre part activement au mouvement social, nous 
preferons nous perdre dans les reveries narcissiques. Nous 
preferons souffrir plutot qu’agir. 

«C’est en se jetant dans le monde, en y souffrant, en y 
luttant, que I’homme se definit peu a peu.» (Sartre) 

Se pourrait-il que nous vivions des bouleversements 
psychiques comparables aux bouleversements climatiques 
anterieurs, une glaciation psychique typique de I’ere 
postmoderne qui, de depressions en nevroses, nous conduit 
inexorablement vers le nouveau totalitarisme psychotrope qui 
nous liberera de notre “folie” existentielle ? Le renoncement a 
I’amour, au courage d’etre, a la passion d’une maniere generale 
pour les remplacer par un cachet ou une pilule montre le 
desarroi de toute une civilisation. 

En reduisant nos desirs au seul horizon materiel, la 
technocratie occidentale reduit egalement notre etre a sa seule 
dimension materielle et mecanique. Plus encore, en I’enfermant 
dans le present, dans I’immediatete de son existence, la 
technocratie coupe I’individu de son parcours historique et 
remplace la memoire de I’humanite par le vide, «notre idee de 
I’etre humain s’est toute entierement evaporee au profit du 
rien», veritable «ideologie de la rupture et de l’amnesie» 
(Plunkett, 1998). Tel est le «dernier homme» de Nietzsche, 
incapable de se reconnaitre. 



«Pourquoi la situation contemporaine est-elle tenement incertaine ? Parce 
ce que de plus en plus on voit se developper dans le monde occidental, 
un type d’individu qui n’est pas le type d’individu d’une societe 
democratique ou d’une societe ou on peut lutter pour plus de liberte, mais 
un type d’individu qui est privatise, qui est enferme dans son petit milieu 
personnel et qui est devenu cynique par rapport a la politique. » 
(Castoriadis, L’individu privatise, Le Monde diplomatique, fevrier 1998, 
P-23) 

Nous sommes bel bien a I’interieur d’une catastrophe a la fois 
d’origine spirituelle, socio-politique et environnementale mais 
surtout psychique. Nous perdons la memoire de notre essence. 

«Vous n’etes pas ecoeures de mourir ! bandes de caves, 
c’est assez ! (Claude Peloquin) 

Nous vivons la catastrophe du sens de nos apocalypses 
politiques et scientifiques. Sommes-nous en phase terminale ? 
Sommes-nous obnubile par le progres au point de se 
comporter comme un virus qui detruit I’entite qui le fait vivre ? 

«Ne pourrait-on pas alors imaginer que I’humanite soit aussi une maladie 
pour quelque organisme superieur (la terre, I’univers) que nous n’arrivons 
pas a saisir comme un tout, et dans lequel elle trouve la condition, la 
necessite et le sens de son existence? Chercher a detruire cet organisme 
et etre oblige de le detruire au fur et a mesure de son developpement, tout 
a fait comme I’espece microbienne aspire a detruire I’individu humain 
atteint d’une maladie (cancer). 

Et ne nous est-il pas permis de poursuivre notre reflexion et de nous 
demander si ce n’est pas peut-etre la mission de toute communaute 
vivante, qu’il s’agisse de I’espece microbienne ou de I’humanite, de 
detruire petit a petit le monde qui la depasse? 

(...) En ce sens, il est peut-etre permis d’interpreter I’histoire de I’humanite 
comme un eternel combat contre le divin qui, en depit de sa resistance, 
est peu a peu, et par necessite detruit par I’humain. » (Jean Baudrillard, 
Figures de I’alterite, p. 148-149, 1994) 



Sauf que contrairement au virus, I’homme est conscient de ses 
actes, la est le drame, la est la tragedie. Ce n’est pas la vie qui 
est absurde mais bien notre comportement vis a vis elle. 
Comme si la psychologie intime de I’homme cachait un secret 
honteux, ou si I’homme mis a nu revelait enfin son essence 
definie par le desir de «vivre dans la toute puissance qui ne 
connatt pas de limite ou ne reconnait pas de limite a la 
satisfaction de leurs desirs, devant lesquels tout obstacle doit 
disparaitre. Et nous terminons par etre des individus qui 
acceptent tant bien que mal I’existence des autres tres souvent 
en formulant des voeux de mort (qui ne se realisent pas la 
plupart du temps) et acceptent que le desir des autres ait le 
meme droit a etre satisfait que le leur.» (Castoriadis, op.cit.) 

«Je le savais, moi, ce qu’ils cherchaient avec leur air de 
rien, les gens. C’est tuer et se tuer qu’ils voulaient.» 

(Celine) 

La catastrophe radicale ne vient pas de I’exterieur, elle est en 
I’homme comme «une volonte de nier la vie, un secret instinct 
de destruction, un principe de decheance...» (Nietzsche) Et les 
croisades, les guerres, les holocaustes, les famines, autant de 
centaines de millions de cadavres qui montrent avec horreur 
I’ignoble complicite entre les hommes et la mort : la faillite de 
I’humanisme ou plutot, I’humanisme comme illusion qui nous 
cache la «vraie verite» de notre etre : nous cherissons la mort 
depuis notre heritage fallacieux des tyrannies antiques et 
I’appelons de tous nos voeux comme seule delivrance. Ce qui 
a fait dire deja a un ecrivain dont j’ai oublie le nom que : la peine 
de mort n’est pas un chatiment, mais un cadeau.» 

«Cette crise : crise des valeurs et des identites, obsession du travail et de 
la «croissance», cynisme, depression et narcotiques multiformes, regne 
de la pensee unique, est la consequence d’une dislocation du desir et de 
la vie.» (Louis Godbout, Avez-vous rencontre Nietzsche aujourd’hui ?, Le 
Devoir, 2000) 



Toute la question est maintenant de savoir, depuis que I’homme 
a remplace I’ame de la nature par la culture-machine, qui 
pourra temporiser son elan de puissance et de domination qui, 
sans contre mesure, risque de se retourner contre lui ? 

La naturphilosophie, associee au mouvement romantique au 
XIXe siecle, se veut la riposte a la vision mecaniste du monde. 
A partir des enseignements des traditions archaiques, des 
pratiques alchimistes et occultes, elle reprend a son compte le 
sentiment, I’intuition d’une solidarity entre I’homme et le monde. 
Enracinee autant dans la mystique que dans la poesie, 
I’originalite de la naturphilosophie se situe dans I’elaboration 
d’un concept metaphysique qui permet I’union de I’Orient et de 
I’Occident dans un meme systeme de pensee, le meme qui 
sera a I’origine du mouvement hippie des annees 1960, soit un 
siecle plus tard. Les philosophes romantiques de la nature 
considere celle-ci a I’image du Tao chinois comme un Tout dont 
la dynamique repose sur le jeu des contraires comme dans le 
l-Ching, le livre des Transformations. N’oublions pas que c’est 
a la Renaissance que les premiers textes de philosophies 
chinoises entre en Europe via les caravanes de la route de la 
soie et que la naturphilosophie s’en inspira grandement. 

Les philosophes romantiques de la nature considere celle-ci a 
I’image du Tao chinois comme un Tout dont la dynamique 
repose sur le jeu des contraires comme dans le l-Ching.. 
Goethe appela la polarite ce conflit perpetuel d’elements a la 
fois opposes et unis dans leur interaction. La diversity des etres 
vivants (le multiple) est le resultat de la diversification d’une 
forme unique et originel qui rend compte de la continuity et de 
la complexity croissante de la matiere et de la vie. 

«L’absolu, comme fondement ultime de tout ce qui est, s’enonce a la fois 
comme Esprit (Un) et comme Nature (Multiple) : ils I’expriment de fagon 
equivalente. Chacun d’eux manifeste la polarite constitutive du tout : 
subjectivite/objectivite, liberte/necessite, idealite/realite». (cite par France 
Farago, op. cit., p. 1 1 7) 



Selon Goethe, a nouveau dans La Metamorphose des plantes, 
«chacune des formes engendrees par la nature est une Gestalt 
(configuration) qui tout en etant particuliere, differenciee de 
tous les autres, exprime de fagon integrate la totality dont elle 
est la manifestation)), (cite par France Farago, Nature, Editions 
Armand Colin, Paris, 2000, p. 1 1 6) 

La perception de I’unite est une premisse incontournable que 
les philosophes de la nature applique au monde exterieur, mais 
qui a sa source dans une experience toute interieure et 
proprement spirituelle : ce point de depart est celui des 
mystiques de tous les temps, peu importe leur origine religieuse 
pour qui la donnee primitive est I’unite divine, d’ou ils se sentent 
exclus et ou ils aspirent a rentrer par la voie de I’illumination 
mystique. Tous les artistes romantiques, tous les penseurs 
naturalistes expliqueront que le processus du devenir terrestre 
et cosmique passe par un retour a I’unite perdue. La marche de 
la vie vers la reintegration est inevitable, la marche de I’homme 
vers I’harmonie retrouvee aussi. 

C’est toute une spirituality primitive qui renait et les 
connaissances de I’epoque mettent en evidence une 
conception du sacre qui associe I’ordre cosmique a la 
responsabilite tribale envers la preservation de I’equilibre, de 
I’harmonie de la Terre-Mere. Les explorateurs europeens ont 
ramene d’Amerique avec eux des recits de rituels sacres inoui's 
: danse du soleil (Sioux), le hozho (Navajos), quete de 
I’harmonie et autres rites celebrant le renouveau cosmique des 
saisons. Sans compter la decouverte de montagnes et de lacs 
sacres, de pierres mystiques, de chants chamaniques au 
pouvoir de guerison. L’espace entier, les etres vivants, le 
vegetal, I’animal, I’air, le feu, I’eau, la pluie ; toute la creation est 
traversee par la presence d’une puissance supreme. C’est 
toute la nature qui parle a I’homme et lui revele la grandeur du 
Grand Esprit, du Grand Manitou qui regroupe en son sein la 



multiplicite des mysteres sacres. 

«0 Grand Esprit, dont la voix se fait entendre dans le vent et qui d’un 
souffle anime tout I’univers, ecoute-moi. Je suis un de tes enfants, petit et 
faible. J’ai besoin de ton aide, de ta sagesse. 

Que mes oreilles soient attentives a ta voix, que mes yeux contemplent a 
jamais le splendeur d’un soleil couchant, que mes mains respectent ta 
creation. Rends-moi sage afin que j’apprenne ce que tu as enseigne a 
mon peuple : la legon cachee en chaque feuille, sous chaque rocher. 

Je demande la force, non d’etre superieur a mes freres, mais de 
combattre mon plus grand ennemi : moi-meme. Fais que je sois toujours 
pret a venir a toi les mains sans taches, le regard limpide. Quand ma vie 
s’eteindra comme un soleil couchant, je veux que mon ame puisse aller 
vers toi avec confiance.» 

La diversite des especes, la complexite des structures 
naturelles s’opposent tous a la fragmentation par la 
cooperation. La nature n’est pas divisee, au contraire elle forme 
un tout extremement complexe, dynamique et interactif. La 
diversite par le metissage. Precedant tout savoir ecrit, 
I’animisme temoignait d’un grand respect a tous les etres de la 
nature, car tous avaient une ame emanant du Grand Esprit 
qu’est I’Univers. Plutot que de croire en des esprits determines 
comme les anges, I’animisme met I’accent sur une 
«puissance» vivifiante, mysterieuse, impersonnelle, presente 
en toute chose. II est a nouveau important de specifier que 
I’animisme represente une force, un souffle, un esprit, un logos 
present en toute chose. II s’agit bien d’une relation intimiste 
entre I’homme et I’Univers a ne pas confondre avec le 
totemisme collectif des tribus archai'ques ou une chose, une 
plante, un animal, un etre, sont investis de pouvoir surnaturels 
a des fins sociales, culturelles et politiques. 

«Ou est la vie que nous avons perdue en vivant.?» (T.S. 
Eliot) 



Ces prieres, ces legons de sagesse ancestrale loin d’etre 
passeistes sont a la fine pointe et en parfaite completude avec 
la pensee moderne. Inspires par ces recits primitifs, Schelling 
concevra le theme central de la naturphilosophie et de 
«montrer comment toutes les differences s’abolissent au sein 
de L’Absolu». Dans Introduction a la philosophie de la 
mythologie et dans Les Ages du monde, il rehabilite les mythes 
archai'ques des Origines en les decrivant comme une sorte 
d’inconscience de I’humanite : I’inconscient collectif si chere a 
Jung. Ainsi la prehistoire est la periode ou les mouvements 
interieurs de la conscience ont donne naissance aux mythes 
comme balbutiements de la spirituality en relation directe avec 
la nature. 

Selon Jean Brun dans Philosophie de I’histoire, le mythe assura une 
double fonction, premierement : «l’expression du pouvoir createur et 
inventif de I’homme qui aurait projete dans des mythes exemplaires, 
avertisseurs, explicatifs ou consolateurs, les craintes ou les desirs d’une 
humanite confrontee a une nature incomprehensible et menagante». 
Deuxiemement : «de tels mythes, pleins de majeste et de poesie, etaient 
de precieux temoins de la puissance intellectuelle humaine qui avait su 
faire d’eux de veritables oeuvres d’art caracteristiques d’une culture et 
d’une epoque, ou les transpositions d’eternels problemes 
psychologiques». (Jean Brun, Philosophie de I’histoire, Editions Stock, 
Paris, 1990, p.147) 

Un des mythes les plus tenaces que Ton retrouve dissemine 
dans toutes les cultures selon des interpretations religieuses 
bien specifiques est celui de I’age d’or. Selon la Bible, I’age d’or 
serait une epoque charniere qui precede la sedentarite des 
agriculteurs et I’erection des cites-etats comme modele 
dominant. Le conflit entre Cai'n et Abel nous le rappelant. 

Nos connaissances ethno-anthropologiques actuelles nous 
permettent de decrire cet age d’or comme une periode 
d’equilibre entre le matriarcat agricole et le patriarcat pastorale, 
periode la mieux adaptee a I’humanite en relation avec son 
environnement. axe sur la solidarite. II n’existe pas de propriete 



privee, d’industrie, de commerce, et probablement peu de 
conflits armes, de hierarchie sociale; I’anima feminin 
(harmonie) venant temperer I’animus masculin (domination). La 
douleur et la lutte n’en sont point absentes, mais il y a dans les 
hommes et les femmes une confiance, une force, une serenite 
que I’humanite n’a pas retrouvees depuis. 

Cette culture possedait un savoir astronomique solide, 
permettant de comptabiliser le temps, de le segmenter et de 
I’ordonner, d’etablir des chronologies. Les religiosites 
archai'ques etaient cycliques dans le sens ou elles procedaient 
d’une observation du mouvement des astres, observation qui 
permet de constater le deroulement de cycles. Une force 
exterieure aux hommes regie la marche des astres et de la 
Terre. L’homme est soumis a cette force mais detient aussi le 
droit d’intervenir sur la trame des evenements: en posant des 
actes historiques (mythes) et en perpetuant le souvenir des 
actes historiques fondateurs (tradition) vehicules par voie 
orale. 

La naturphilosophie, on s’en doute, aura une influence 
considerable sur la science moderne car reflechir au concept 
«Absolu/Nature», «Corps/Esprit» c’est participer a la 
connaissance du monde. 

Poetique du primitif quantique. 

Annee 1895, Rontgen decouvre les rayons X, 1896, Becquerel 
decouvre par hasard la radioactivite, cette decouverte 
engendra de multiples recherches dont celle de Pierre et Marie 
Curie qui, deux ans plus tard, decouvrirent a leur tour le radium 
qui declencha a son tour la veritable revolution scientifique de 
la physique nucleaire. Debut de siecle, 1900, Max Planck, 
physicien allemand presente le 14 decembre ses travaux 
revolutionnaires sur la theorie des quanta, I’acte fondateur de la 



physique quantique. Suivra E=Mc^, rupture de la conception 
euclidienne de I’espace/temps avec la theorie de la relativite de 
Einstein (1905). Finalement, en 1900, parallelement a I’usage 
des rayons X qui sondent I’interieur du corps humain, Freud 
publie a Vienne L’ Interpretation des reves et nous propulse a 
I’interieur de I’esprit vers les meandres de I’inconscient. Ne 
nous reste plus qu’a penetrer a I’interieur de I’atome. Ce que 
fera Rutherford en 1911 en decouvrant le noyau atomique. Au 
niveau politique le debut du XXe siecle marqua la fin des 
grands empires. La premiere guerre mondiale enterra I’empire 
austro-hongrois, la Russie tsariste, I’empire ottoman, I’empire 
allemand des Hohenzollern. (Papon Pierre, Le temps des ruptures, 
Editions Fayard, Paris, 2004) 

Le paysage intellectuel de I’epoque commenga a mettre fin a la 
vision mecaniste de I’Univers reposant sur des faits relies par 
des causes produisant des effets ordonnes et supervises par le 
Grand architecte tel que decrit par Newton. De plus le modele 
du Dieu createur des religions est mis en cause par la fameuse 
citation de Nietzsche : «Dieu est mort». Pour lui, principalement 
les monotheistes ont reussi le detournement du Dieu cosmique 
a des fins politiques et interventionnistes purement 
materialistes et terrestres. 

Soudain, les mathematiques modernes commencerent a 
produire des resultats precis qui entraient en conflit avec la 
realite telle que pergue par nos sens comme la geometrie non- 
euclidienne. Resultats tellement spectaculaires que le grand 
mathematicien Cantor s’ecria de stupefaction : “Je le vois mais 
je ne le crois pas” suite a son exploration des grandeurs 
infinies. Ces stimulantes decouvertes appelaient une nouvelle 
vision des mathematiques vouees desormais a I’elaboration de 
postulats liberes de toute correspondance avec le reel. 
L’abstraction pure des mathematiques s’elaborait en meme 
temps que I’art abstrait de I’avant-garde. Les equations 
modernes de la physique rejoignaient aussi les plus hautes 



speculations de la theologie et de I’art abstrait. Cette nouvelle 
trinite contemporaine bouleversera notre connaissance du 
monde. 

L’histoire humaine est traversee de decouverte si fondamentale 
qu’elle clot souvent des epoques Ainsi la decouverte 
scientifique de Copernic (1543) qui revolutionne le systeme 
astronomique en plagant le soleil au centre de I’Univers 
marquait « la fin du Moyen Age et le commencement des 
Temps modernes, parce que, bien plus que la conquete de 
Constantinople par les Turcs ou la decouverte de I’Amerique 
par Christophe Colomb, elle symbolise la fin d’un monde et le 
commencement d’un autre. » (Koyre)Dans Structures des 
revolutions scientifiques, I’historien des sciences Thomas Khun 
relate qu’en plus du processus normal d’accumulation des 
connaissances et des decouvertes toutes les civilisations 
furent, a un moment donne, propulsees dans une nouvelle 
dimension de la realite qui remettait en question les 
fondements, les cadres cognitifs et meme le contexte 
ideologique qui permettaient jusque la de rendre intelligible le 
monde et la societe. Ces moments de transformation que Karl 
Jaspers appellent «epoques axiales» sont caracterisees selon 
Khun par des changements de paradigmes qui constituent 
I’armature intellectuelle d’un nouveau champ de connaissance. 
Une autre caracteristique importante est que le changement de 
paradigme s’effectue, plutot revolutionne tous les secteurs de 
I’activite humaine, autant la science, I’art, la politique ou la 
religion. 

Mais que peut bien etre ce changement de paradigme qui fit 
dire au grand historien Eric J. Hobsbawn «qu’il n’y a pas eu de 
revolution en physique depuis les annees 1900-1927, mais 
seulement d’immenses progres evolutifs a I’interieur du meme 
cadre conceptuel». Nous I’avons vu deja : ce nouveau 
paradigme scientifique est la decouverte d’une logique qui fait 
du paradoxe un chemin de connaissance incontournable. Plus 



aucun doute ne subsiste, la decouverte de la radioactivite, de la 
physique nucleaire, la theorie de la mecanique quantique et 
celle de la relativite sont indeniablement les actes fondateurs 
d’un monde qui ne sera plus jamais le meme. En effet ce 
nouveau paradigme engendra un type de savoir qui influenga 
grandement les structures, les valeurs, les projets de la societe. 
Chaque societe a un style et par ce style se reflete la 
Connaissance d’une epoque a un moment bien precis de 
I’histoire. 

En ce debut de 20 e siecle, la vision de la physique elaboree 
depuis Galilee commenga a vaciller serieusement. Le grand 

historien Eric J. Hobsbawn n’hesita pas a identifier le XX e 
siecle comme celui des mathematiciens et sanctifia la physique 
comme reine incontestee des sciences. 

La relativite generale et la mecanique quantique elaborerent 
deux theories physiques, toutes deux indispensables mais sans 
connexion logique. Ainsi la theorie la relativite propose une 
fusion matiere/energie, espace/temps particule/onde tandis 
que la science quantique, elle, continuait a ausculter la matiere 
jusqu’a I’improbable ou la realite premiere de I’atome n’est ni 
I’onde ni la particule mais des «etats quantiques» qui peuvent 
a la fois se manifester sous I’une ou I’autre forme. Ces «etats 
quantiques» produisent des configurations specifiques que 
Schrodinger reussit, en 1926, a calculer et permit, par ses 
equations de «modulations quantiques», a «voir» I’energie 
correspondante a chacune d’elle. (Eric J. Hobsbawm, L’Age des 
extremes, Edition complexe, Paris, 2000) 

Avec la theorie des quanta, Planck, dont la preoccupation 
majeure etait une recherche metaphysique de I’Absolu, posa la 
premiere pierre de la mecanique quantique en affirmant que 
I’energie rayonnante a, comme la matiere, une structure 
discontinue; elle ne peut exister que sous forme de grains ou 
quanta. Ainsi I’energie lumineuse est a la fois materielle, 



formee de grains et immaterielle par le rayonnement 
ondulatoire. Le quantum introduit un nouveau concept au-dela 
de la dualite particule/onde, celui du paradoxe de I’etat 
quantique. 

II est clair que I’abandon de la logique d’Aristote a cause de la 
nature probabiliste de la mesure a suscite un vif emoi dans la 
communaute scientifique. Von Neumann est un des tous 
premiers a ecrire sur la logique quantique, suivi par Mackey. Ce 
que John von Neumann a montre clairement, en reflechissant 
aux fondations de la mecanique quantique, est que la logique 
de Newton etait en contradiction avec la logique quantique. II a 
fallu beaucoup de temps a la communaute scientifique pour 
sauter le pas et faire abstraction de 2000 ans de logique 
«traditionnelle»; on en veut pour preuve le nombre de 
decennies necessaires pour ecrire et reecrire sur le “voile 
souleve “ par la logique quantique. La controverse Einstein- 
Bohr est par ailleurs celebre : pour Einstein, “ Dieu ne joue pas 
aux des ! “, affirmant ainsi son disaccord. Ce a quoi Bohr 
repondra : “ Einstein, cessez de dire a Dieu ce qu’ll doit faire”. 

Avec les equations quantiques, tout bascule dans I’incertitude, 
dans I’abstraction car le monde exterieur, sa realite telle que 
presentee depuis des siecles, montre un nouveau visage qui 
reflete la jonction entre differents registres d’intelligibilite qui 
permet la conceptualisation d’une grille d’analyse qui integre 
I’imaginaire dans I’espace de la raison. Car si la science revele 
la force ordonnatrice de I’Univers et nous en explique les 
relations logiques et mathematiques, elle se revele aussi 
incapable d’atteindre la «nature intime» des choses parce que 
confinee au monde du verifiable et quantifiable du pur «logos». 

Le grand bouleversement entre 1900 et 1930, tel un immense 
tsunami, devaste les forces etablies du “positivisme” machiniste 
et du scientisme, contestation en regie du paradigme galileo- 
cartesien-newtonien d’un monde ordonne done intelligible. 



C’est tout I’edifice rationnel en construction depuis la 
Renaissance qui vacille ; la science qui se voulait «reine des 
savoirs» voit sa statue deboulonnee. 

De decouverte en decouverte, les «verites» scientifiques 
comme les dogmes religieux tombent les uns apres les autres. 
Les certitudes sont prises a partie. Historiquement, le “principe 
d’incertitude” fut enonce en 1927 par Heisenberg lors des 
balbutiements de la mecanique quantique. En raison de ses 
connotations philosophiques, aujourd’hui les physiciens parlent 
des relations d’incertitude ou des inegalites d’Heisenberg. 

Des certitudes elaborees depuis le XVII e siecle, a savoir que 
I’electricite, le magnetisme et I’optique etaient regis par des lois 
coherentes, nous plongeons vertigineusement vers I’incertitude 
que Heisenberg erigea en ‘principe” a savoir que le seul fait 
d’observer une particule affecte les phenomenes au niveau 
subatomique. Tout devient aleatoire. 

La nouvelle theorie se presentait sous la forme d’un vaste 
ensemble de probability mathematiques qui echappaient a la 
comprehension au moyen des idees connues et habituelles de 
la physique classique depuis Newton. A la nature ecrite en 
langage mathematique de Galilee, Heisenberg repond : «la 
nature est imprevisible». Les particules ne peuvent plus etre 
considerees comme des elements definis au contraire, elles se 
brouillent et se disloquent, partagees en ces deux statuts 
contradictoires, entre le corpuscule et I’onde selon le regard de 
I’observateur. 

En resume, la realite, sans observateur, n’est qu’un champ de 
probability qui se determine a I’instant de I’observation. Avant, 
rien n’est reel. Nous n’observons plus la nature «en soi» mais 
la nature livree a notre interrogation sur ce qui nous interesse. 
A I’image des paysages si totalement transformes par I’homme 
que partout nous rencontrons les structures dont il est I’auteur, 



ainsi I’homme ne rencontre plus que lui-meme dans la nature. 
La connaissance de la physique ou des atomes «en soi» suit le 
meme cheminement. Les equations quantiques ne decrivent 
plus la nature mais represented les connaissances que nous 
en possedons ; rupture radicale avec les sciences de la nature 
telles que pratiquees depuis des siecles. (Hilaire Cuny, Heisenberg 
et la mecanique quantique, Editions Seghers, Paris, 1966, p.169-175) 

Sauf que d’equations en equations, les physiciens ont bute sur 
I’inexplicable. De plus en plus, la logique quantique s’apergoit 
qu’il existe dans I’Univers des attributs potentiellement 
observables mais qui possedent une telle somme de 
paradigmes qu’ils en sont incalculables. 

Paradoxe de I’incertitude 

La vie resulte de la tendance generale de la matiere a organiser 
des systemes creant de I’ordre a partir du desordre (Prigogine) 
dont le mouvement est oriente de I’unite vers la diversity 
elaborant ainsi des structures toujours plus complexes ou, 
pensee paradoxale oblige, un est aussi tout. 

Dans cette perspective, les particules elementaires n’existent 
pas en elles-memes mais uniquement a travers les interactions 
qu’elles engendrent. Cet ensemble d’effets s’apparente a un 
champ vibratoire : tout ce que nous observons fait parti d’un 
ensemble de champs : champ electromagnetique, champ de 
gravitation, champ protonique, champ electronique. Nous 
quittons la realite du corps solide pour aborder un ocean 
immateriel forme d’ondes et de vibrations. Meme Einstein, 
pourtant oppose a la theorie quantique, avait pourtant 
demontre que la lumiere que Ton croyait essentiellement etre 
une onde, etait aussi composee de corpuscules, qu’on nomma 
photons. La lumiere va etre comprise en fonction de deux 
concepts, lux et lumen : le premier est la substance lumineuse 
elle-meme, le second est son rayonnement. La lumiere 



possede done la caracteristique quantique d’etre a la fois un 
corps solide et une onde. 

N’y a-t-il rien de plus contradictoire ? L’un est localise, le 
corpuscule, I’autre etendue, I’onde. II y a bien du mystere la- 
dessous. Si bien que “notre raison a des limites” (Kant). 

Brouhaha general en 1928, lorsque Paul Dirac propose ses 
equations demontrant I’existence de I’antimatiere. L’antimatiere 
designe une sorte de matiere ou les particules seraient 
remplacees par leurs antiparticules. Un atome d’anti- 
hydrogene, par exemple, est compose d’un anti-proton de 
charge negative autour duquel orbite un anti-electron, appele “ 
positon “ ou “ positron “, de charge positive. La dispersion de 
I’antimatiere creee en meme temps que la matiere selon la 
theorie du big-bang, reste un mystere, mais il est certain que 
sans cela nous n’aurions jamais existe. Bien sur, ce concept de 
polarite renvoie encore une fois au fameux yin/yang chinois 
synonyme de complementarite des contraires. Ces concepts 
nes de I’intuition florissante de leur auteur furent enfin 
continues en 1928 par la consternante decouverte de 
I’antimatiere par Paul Dirac. 

II reviendra au physicien Niels Bohr d’enoncer le principe de 
complementarite qui veut que dorenavant «les deux aspects, 
corpusculaire et ondulatoire, soit des particules en mouvement, 
soit des rayonnements, sont des formes d’une meme realite ». 
Autrement dit, le corps solide et I’onde de la lumiere sont 
complementaires d’un phenomene dont les caracteristiques 
reelles nous echappent. Idem pour le tandem 
matiere/antimatiere. La science vient d’ecrire son premier «acte 
de foi». Faut-il alors se surprendre de la declaration du 
physicien Niels Bohr selon laquelle le symbole asiatique du Yin- 
Yang a joue un role primordial dans la formulation de son 
theoreme sur la loi de complementarite onde-corpuscule tandis 
que son collegue Capra publie son best-seller sous le titre 



revelateur Le Tao de la physique et Edwin Schrodinger, le Veda 
d’un physicien ? 

Tout n’est que perception. 

Le mental est constamment actif dans la perception, car il la 
structure. Un travail constant d’identification est a I’oeuvre au 
sein de la perception a I’etat de veille ou la vigilance est 
primordiale a I’anticipation d’un monde perceptif unique et 
coherent. 

«La conscience est essentiellement activite, car elle est acte intentionnel. 
La conscience ne cesse pas d’etre conscience, elle le demeure dans 
chacun de ses etats et la perception ne fait pas exception. Elle est une 
visee du sujet vers I’objet, elle n’est pas seulement une sorte de “stimulus” 
affectant I’individu. Sans la conscience, « I’objet » n‘est pas, car il n’y a 
d’objet que par rapport a un sujet. Sans la conscience il n’y a pas de 
chose. Ce que la chose peut etre, c’est que la conscience a pu constituer 
d’identique au sein de I’experience perceptive». (Serge Carfantan, 
Philosophie et spirituality, legon 14, http://sergecar.ciub.fr ) 

C’est I’acte meme d’observation et la prise de conscience qu’il 
entratne qui concretise la realite, la matiere observee. La realite 
objective n’existe pas ; toute decision d’observer implique une 
decision subjective du spectateur envers une partie seulement 
de la realite, notre regard est discriminatoire en ce sens que 
Ton voit bien ce que Ton veut bien voir. 

«On ne voit jamais un objet (ou un evenement) que dans un certain 
contexte. Ce contexte est constitue non seulement de la scene globale 
dans laquelle I’objet vu est immerge, mais aussi de I’etat dans lequel se 
trouve le cerveau de celui qui voit au moment ou il voit. Ce contexte 
interieur depend de nombreux facteurs : de ce qui a ete vu, jadis ou 
naguere, de ce que I’on s’attend a voir, que I’on redoute de voir, de I’etat 
de motivation, de vigilance, d’emotion de I’organisme percevant dans son 
ensemble, etc. Le cerveau n’est jamais au repos, il entretient en 
permanence un modele du monde dans lequel il est engage ; ce modele 
est syntaxique, au sens ou il regit les regies qui associent les elements 
sensoriels regus aux expressions comportementales emises. Des lors, on 



pourrait envisager comment, en depit de la pauvrete du stimulus, la 
perception visuelle puisse etre si riche : ce que la retine nous fournit ne 
sont que des amorces partielles d’une scene visuelle que le cerveau est 
capable de completer par lui-meme. Nombre de theoriciens ont insiste sur 
le fait que I’on ne voit que ce dont on peut faire quelque chose ; ce serait 
peut-etre ce quelque chose a faire ou a contempler qui donnerait au 
cerveau I’illusion qu’il voit alors qu’il imagine». (Michel Imbert, La vision 
aujourd’hui in La lumiere, art et science, Editions Odile Jacob, Paris, 2005, 
p.318-319) 

Le traite des couleurs nous en donne un bon exemple. Chaque 
couleur du spectre de la lumiere possede une longueur d’onde 
propre, sorte de realite dite «objective». Mais une couleur est 
aussi une sensation pergue par notre oeil, elle est done 
dependante de notre organe visuel. Ainsi le soleil emet de la 
lumiere blanche et pourtant il nous apparait visuellement jaune. 
Le fait qu’il emette de la lumiere blanche, constitute de toutes 
les couleurs de l’arc-en-ciel, et qu’il nous apparait visuellement 
jaune s’explique parce que le ciel est bleu : le melange de gaz 
constituant I’atmosphere terrestre diffuse, dans toutes les 
directions, la partie du spectre solaire situee dans le bleu. Dans 
la lumiere solaire qui parvient directement a notre oeil, les 
radiations correspondant a la couleur bleue sont absentes, 
alors, le soleil semble jaune (melange visuel des radiations 
correspondant aux couleurs vert et rouge). 

De plus, il arrive que I’interaction des longueurs d’ondes soit si 
«deconcertante» que finalement notre oeil interprete cette 
sensation en creant lui-meme des couleurs nouvelles qui 
n’existent pas dans le spectre. II en est ainsi de la couleur 
pourpre qui n’est pas une couleur de l’arc-en-ciel ou du spectre 
car aucune longueur d’onde ne lui correspond. Le pourpre est 
une couleur «intuitive», une pure creation de notre cerveau, 

mattre de I’illusion. La chimie des couleurs, des le debut du XX e 
siecle, introduisit de nouvelles valeurs chromatiques pour 
confectionner des centaines de couleurs inusitees dans la 
nature. Pour y arriver, le chimiste joue avec les molecules vis- 



a-vis de la lumiere comme le pianiste sur son clavier. Tel que 
suggere auparavant par Newton, aux sept notes de la gamme 
se fusionnent les sept couleurs de l’arc-en-ciel. Soumises a la 
longueur d’onde de la lumiere, les molecules resonnent comme 
les cordes du piano soumises a la longueur d’une vibration, il y 
a autant de possibility de couleurs et d’agencement qu’il y a 
de possibility de symphonies. Cette analogie peut en effet 
encore mieux nous faire comprendre les subtilites de la theorie 
des cordes. (Zuppiroli/Bussac, Le traite des couleurs, Presses 
polytechniques et universitaires romandes, Lausanne, 2001, p. 94 et 150) 

Ce que nous apprend la theorie quantique sur la lumiere est 
que la realite observable est un jeu de conscience a 
conscience, que matiere, conscience et esprit torment une 
seule et meme Totalite. Mais plus encore, I’Univers existe que 
s’il est pense et sa representation va dependre des postulats et 
des connaissances que nous avons acquis, de nos «points de 
memoire». L’UN, une pensee ? Mettons en relation quatre 
propositions separees de plus de deux siecles. Parmenide, 
deja en 515 avant J.C., affirmait que : «Sans la pensee, 
I’Univers n’existerait pas». Par la suite en 1560, Descartes 
formule son «Je pense doncje suis». Suivra en 1927 la pensee 
comme «la fleur de l’evolution» du theologien Teilhard de 
Chardin et finalement, «Exister, c’est etre pense» du physicien 
Jean-Emile Charon (1970) 

Notre destin est auto poYetique. 

II reviendra au mathematicien et physicien Louis de Broglie de 
formuler que chaque particule possede un “regard” vers 
I’exterieur appele “onde psi” accouplee a une memoire 
interieure appele “champ sigma” qui permettent un choix de 
comportements selon le jeu de symboles qu’elle dispose; ce 
choix repose done sur des “points de memoires”. Chaque 
particule possede une memoire cumulative et son 



comportement va en augmentant en franchissant des seuils, 
des paliers. Ce qu’il taut comprendre est que toutes les 
particules de I’Univers disposent d’un jeu de symboles a leur 
disposition, certaines particules seront de hautes definitions 
d’autres de basses un peu comme le nombre de points de 
resolution sur un ecran de tele haute definition versus un ecran 
standard. Par la suite, le theoreme de Bell prevoit qu’une 
particule est capable d’enregistrer immediatement le 
changement d’etat d’une autre particule eloignee de plusieurs 
annees-lumiere. 

Les savants calculs brogliens (fusion des particules a spin) 
permirent aux physiciens d’avoir un regard neuf sur la matiere. 
Ainsi le monde mineral possederait un jeu de 256 positions de 
memoires, le vegetal, palier suivant, avec ses 65, 536 
positions, I’animal avec ses 4 milliards de positions de 
memoires, I’etre humain avec ses 18 milliards de milliards de 
positions de memoire et la prochaine etape donnera jour a une 
entite possedant 340 milliards, de milliards de milliards de 
milliards de positions de memoire. (Charon, Le Tout, la matiere, 
I’esprit, 1987) 

Si nous nous plagons au niveau des particules elementaires et 
au niveau atomique, nous nous apercevons que pierre, fleur et 
blanchon sont identiques. Ce n’est qu’au niveau des molecules 
que des differences importantes apparaissent au niveau des 
ecarts de matiere entre le monde mineral et le monde 
organique. Ainsi le blanchon apparait grandement plus 
structure que la fleur et la fleur plus que la pierre. La difference 
fondamentale entre Tinerte” et le vivant est tout simplement 
que I’un est plus riche en informations que I’autre et a I’interieur 
du monde vivant, les especes elles-memes ont toutes 
quasiment un bagage informationnel identique a quelques 
genes pres. 

La vie est done de la matiere mieux informee que I’inerte 



caracterisee par son evolution et il existe bel et bien un 
passage continu de la matiere inorganique vers la vie tel que 
constate sur les stromatolites, ces pierres que Ton appelle des 
«bioconstructeurs». Ce sont des roches enveloppees d’une 
mince couche de bacteries microscopiques qui constitue la 
partie vivante de la roche. Les stromatolites sont done des 
structures organo-sedimentaires depositaires des premieres 
manifestations de la vie sur terre. On parlera alors de 
«criticalite auto organisee» : a partir d’un seuil critique de 
developpement, un systeme a tendance a atteindre 
spontanement un niveau superieur d’organisation ou de 
performance sous un mode plus complexe. On parle ici de 
proprietes emergentes. Cette evolution peut se faire soit sans 
transition, soit passer par une phase “chaotique”, comme une 
sorte d’indecision. Celles-ci deviennent finalement observables 
lorsqu’elles vont dans le sens d’une organisation nouvelle. 

Richard Buckminster Fuller a propose de nommer « synergie 
» la conjugaison de plusieurs fonctions assurant I’emergence 
d’une fonction unique distincte. La synergie (du grec synergos 
signifiant “travailler ensemble”) se refere au phenomene dans lequel 
plusieurs facteurs ou influences agissant ensemble creent un 
effet plus grand que la somme des effets attendus s’ils avaient 
opere independamment. Les chercheurs chiliens Maturana et 
Varela transposerent le phenomene synergique a la biologie 
qu’ils designerent sous le terme “autopoiese” (grec auto (soi- 
meme), et poiesis (production, creation). II definit la propriety d’un 
systeme a se produire lui-meme et a se maintenir, a se definir 
lui-meme., L’idee d’auto-organisation «correspond en tres gros 
a I’hypothese d’un programme qui se programmerait lui- 
meme». (Henri Atlan) 

L’exemple d’un systeme auto poietique est la cellule biologique. 
La cellule est faite de composants biochimiques varies, comme 
les acides nucleiques et les proteines, et est organisee dans 
des structures limitees comme le noyau de la cellule, diverses 



organelles, une membrane de cellules et le cytosquelette. Ces 
structures basees sur un flux externe de molecules et d’energie 
“ produisent “ les composants qui, a leur tour, continuent de 
maintenir la structure contenue, ce qui permet la croissance de 
ces composants. Les premieres formes de vie, probablement 
des bacteries, seraient apparues voila pres de 3,5 milliards 
d’annees. II y a 600 millions d’annees des organismes a corps 
plats, des algues et mousses vegetales apparaissent suivies 
par des scorpions, araignees et crustaces. 

Vers 360 millions d’annees, I’eusthenopteron foordi, le fameux 
poisson fossile decouvert a Miguasha en Gaspesie 
(www.pc.ca/miguasha) possedant une respiration terrestre et 
pouvant ramper, entreprend la difficile et perilleuse sortie de 
I’eau et se retrouve dans un milieu totalement different ou des 
fougeres, entre autres, atteignent plus de 30 metres de hauteur. 
La derive des continents vient a peine de commencer. Tous les 
continents sont reunis en une masse compacte sous 
I’Equateur. Plus incroyable encore, en plus de respirer, notre 
premier ancetre se deplace en s’appuyant sur des os articules 
(nos membres, pattes et avant bras actuels). 

Oui, I’homme descend bien du poisson et 1’evolution pendant 
plusieurs autres millions d’annees se complexifia davantage : 
amphibiens, dinosaures, oiseaux, primates (50 millions d’annees) 
et finalement I’Australopitheque arboricole, (5 millions d’annees) 
notre ancetre primate suivi de I’Homo erectus (un million d’annees) 
et de I’homme de Neandertal (300 000 ans) et finalement I’Homo 
sapiens, notre ancetre immediat vieux de 40 000 ans. Selon 
Andre Bourguignon dans L’homme imprevu : d’auto- 
organisation de la matiere en formes diverses et toujours plus 
complexes s’est faite par oscillations aleatoires, essais et 
erreurs, tatonnements et echecs, autour d’un axe oriente dans 
le temps, dont les deux extremites sont representees par une 
entite unique : a I’origine I’espece chimique la plus simple, 
I’atome d’hydrogene; au temps present la structure animale la 



plus complexe, l’Homme». (in Histoire naturelle de I’homme, 
L’homme irmprevu, tome 1, PUF, Paris. 1989, p.299) 

Ainsi se degage une constante incontournable, le but de la vie 
est d’accroTtre la conscience du vivant et chaque cellule 
echange continuellement de I’information avec son 
environnement pour accrottre ses “points de memoires”. La 

construction du cerveau humain dont les 10^ neurones une 

fois deployes dans le conjonctif cerebral sont relies par 10^ 
synapses, constitue une performance qui defie toute 
imagination. Suite au theoreme broglien, il va de soi d’affirmer 
que dorenavant, creation et evolution vont de pair. A I’etat 
actuel de nos connaissances, le big-bang apparatt comme une 
rupture, une creation soudaine caracterisee par 1’evolution de 
I’information dans la matiere jusqu’a I’apparition de la vie. 
Ensuite ce stock d’informations ne cessa de croTtre et pendant 
des millions d’annees, notre cerveau s’est constitue grace au 
volume exponentiel de I’information culturelle et technique 
acquise par la pratique et transmise par la tradition. 

Creation et evolution se presentent alors comme deux infinis : 
I’Univers comme grandeur infinie et la nature de notre monde 
terrestre comme infini de formes temporelles possibles et de 
diversity du vivant. Deux univers en apparence contradictoire et 
pourtant reunis a I’interieur d’une totalite unique : «elan vital» 
et «evolution creatrice» formant un Tout lui-meme en «creation 
continue d’imprevisibles nouveautes». (Bergson, Devolution 
creatrice in CEuvres, PUF, Paris, 1959, p. 1 331 ). 

Cette «creation continue d’imprevisibles nouveautes» incita 
Hegel, auparavant, a penser une philosophie de I’histoire au- 
dela de celle de I’homme, elle devient I’histoire de Dieu vecue 
a travers la nature, le temps et les hommes. Cette histoire de 
I’Absolu est «revelation permanente» par laquelle I’ tre assiste 
a I’engendrement de I’Absolu dans I’histoire du Monde; ce que 
Hegel appela «phenomenologie» c’est-a-dire «l’ Esprit lui- 



meme en train de se «phenomenoliser», de se constituer 
comme phenomene. (Hegel G., La Phenomenologie de I’Esprit, 
Editions Aubier, Paris, 1939) 

Finalement I’ensemble de I’CEuvre, notre Univers est auto 
engendrement de I’Absolu revele par la connaissance de son 
histoire. En somme, dynamique, en eternel mouvement, Dieu 
comme son oeuvre, comme notre Univers en eternel processus 
de creation continue nous confine a I’apprentissage permanent 
d’une information croissante (neguentropie) perpetuelle, tel est 
I’infini. 

Vingt ans plus tard, la geniale intuition de I’evolution/creation 
continue de I’Univers de Bergson formant un seul et meme 
systeme neguentropique sera fortement anoblie par la 
consternante decouverte (1929) de Edwin Hubble sur 
I’expansion de I’Univers. Quand I’astronome maintenant 
celebre a etabli que le decalage spatial des galaxies vers le 
rouge etait proportionnel a leur distance, il fallut bien admettre 
la plus etonnante des evidences : I’Univers est toujours en train 
d’exploser, en expansion comme un «programme qui se 
programme lui-meme», en train de se «phenomenoliser» 
depuis le big-bang pour reprendre I’expression de Hegel. 

Aparte : L’ecrivain americain Doctorow a bien cerne la 
problematique du big-bang : Peux-t-on reellement parler 
d’explosion alors qu’il n’y a aucun cadre existant ? L’expansion 
exponentielle de I’Univers a partir d’un point inframicroscopique 
n’est-il pas plutot signe d’effondrement du noyau originel de 
I’espace-temps sur lui-meme, une implosion qui libera une 
nuee de gaz, de particules, de lumiere en perpetuelle creation 
d’elle-meme. Explosion ou implosion, nous le saurons peut-etre 
jamais, le mur de Planck faisant ecran. 

«ll y avait quelque chose d’indetermine 
avant la naissance de l’Univers.(...) 

Ne connaissant pas son nom, 



Je le nomme «TAO» 
(Lao-Tseu) 



devenir auto poietique, enframes par un mouvement perpetuel 
de creation. 



En ce sens, Tao, Allah Yahve ou Dieu comme tous les dieux de 
la terre, chacune de ces entites divines est inanticipable c’est- 
a-dire qu’il faut les poetiser comme creation dynamique et 
continue en perpetuel changement. Encore plus, spiritualisme 
(esprit) et naturalisme (corps) torment une seul et meme 
«systeme». Ainsi I’Univers est creation continue d’une 
information primordiale, de I’ordre de I’esprit materialisee dans 
le vivant comme sensation primordiale, ordre de la nature. 

Ainsi comme le pensait Pascal, la nature comme «infini en chair 
et en os», est l’«esprit en acte» et I’homme, a fois corps et 
esprit, parce que libre et conscient est capable de progresser 
indefiniment dans le domaine infini de la connaissance. 
L’homme ne sera jamais hors de la nature puisque I’essence de 
la nature est au coeur de I’homme ; la nature tout comme 
I’homme est inachevee. (Conche Marcel, Philosopher a I’infini, PUF, 
Paris, 2005, p. 130-161) 

«De la nature, Anaximandre, deja, a vu I’essentiel : qu’elle est inachevee. 
Elle est «l’infini» (to apeiron) : un infini en un sens clos sur lui-meme et 
sans exterieur, puisqu’il n’y a que lui, mais pourtant un infini ouvert, 
puisqu’elle n’est rien d’autre que creation continue. Elle est genitrice de 
mondes innombrables, aussi bien coexistants - puisqu’ils sont « en 
nombre infini, dans I’infini, de quelque cote que Ton se tourne» (Vors. 12 
A 17) - que successifs et se succedant dans le temps infini, les uns 
engendres, les autres detruits : et cela ne peut avoir de fin, dit Aristote 
(expliquant la position d’Anaximandre), «car les generations et les 
destructions des mondes supposent necessairement le mouvement, 
lequel existera toujours». (Phys., VIII 1, 250b 20-21 in Conche, 2005, op. 
cit. p.160) 

En resume, revolution de I’Univers, de la nature y compris la 
notre, n’est pas terminee. Devolution creatrice de Bergson 
publiee en 1907 demontre que la creation n’est pas synonyme 
de commencement mais de continuity. Nous sommes en 



«Ce n’est plus un probleme terrestre, ou seulement terrestre. On a affaire 
a des processus de complexity croissante, de memorisation, d’integration, 
que Ton retrouve absolument partout, et de tout temps; a I’origine de la 
vie, tout au long de revolution de la vie, mais egalement avant la vie. On 
peut remonter aussi loin que Ton veut : il n’y a pas d’atomes si on n’integre 
pas les quarks; il n’y a pas de molecules s’il n’y a pas la diversity des 
atomes, et I’integration de ces atomes en structures plus complexes; il n’y 
a pas le stade mono-cellulaire s’il n’y a pas la diversity et I’integration des 
molecules complexes, ARN, ADN, enzymes, etc. 

Pour le dire brievement, le processus omnipresent dans I’Univers, aussi 
bien inerte que vivant, c’est Integration des diversites en une structure 
dynamique qui a le genie de pouvoir engendrer la memoire de sa propre 
construction. C’est absolument fabuleux ! Or nous relevons nous-memes 
de cette logique qui consiste a reintegrer une memoire ancienne. Sans 
doute revolution necessite-t-elle aussi une diversity de memoires. Deux 
memoires ou plusieurs se rencontrent, se fecondent et s’integrent, se 
reconnaissent dans leur diversity, et une nouvelle memoire peut alors 
emerger. 

Cette histoire n’est done pas terrestre. Elle est beaucoup plus profonde, 
et je crois qu’il faut aller jusqu’au bout : elle est liee directement aux 
conditions initiales de I’existence, aux conditions initiales de ce processus 
d’integration de la complexity croissante, et finalement a ce qui s’est 
passe aux origines de l’Univers». (Anne Dambricourt-Malasse, Chargee 
de recherche au CNRS / Institut de paleontologie humaine- laboratoire de 
prehistoire du Museum national d’histoire naturelle. Entretien, des idees et 
des ames, no: 8. www.leshumains-associes.org) 

Ainsi cette diversity de paliers de conscience commune a 
toutes les especes jusqu’aux infimes particules forme done une 
Unite propre a I’Univers entier. Cette “structure dynamique qui 
a le genie de pouvoir engendrer la memoire de sa propre 
construction” trouve aussi sa raison d’etre dans la theologie 
chretienne. C’est en effet le pere de I’Eglise Anathase 
d’Alexandrie qui, bien avant les “points de memoires” de De 
Broglie, seize siecles plus tot pour etre precis, developpa 



I’argumentation en faveur d’un code genetique intentionnel de 
I’esprit, sorte de logoi spermatikoi traduit en frangais par 
«raisons seminales ». Anathase completa I’analyse de cette 
force en lui attribuant un dynamisme ( dynamis spermatika) 
responsable des facteurs de developpement de la matiere. 

“Ces logoi spermatikoi ou “raisons seminales” sont des participations 
individuees et concretes du grand Logos divin, expressions simples et 
realisations particulieres de la pensee et des intentions de I’Artisan de 
I’Univers, ce qui regroupe tous les etres du Cosmos dans une grande 
conception divine qui a evidemment son plan, sa logique et son 
dynamisme organique.” (Bertrand Guy-Marie, La revelation cosmique 
dans la pensee occidentale, Editions Fides, Montreal, 1993, p.218) 

II reviendra au philosophe de la nature Von der Weltseele de 
conclure en ces termes : “ la nature est I’esprit visible, I’esprit, 
la nature invisible”, telle est ‘Tame du monde”. 

Toute pensee est contingente d’une premisse metaphysique y 
compris la logique scientifique. II serait important apres toutes 
ces considerations de revenir a la question de Schrodinger : 
Qu’apporte la religion ou la spirituality a la science 
contemporaine ? 

«Je suis d’avis qu’elle nous rend, plus fortement que jamais, sensibles au 
mystere. Dans les sciences, nous rencontrons le mystere a chaque pas. 
Seuls les non-scientifiques et les mauvais scientifiques ont I’impression 
qu’en sciences, tout est d’une clarte evidente. Un bon scientifique sait qu’il 
avance sur une arrete entre ce qui a deja ete etudie et ce qui n’est que 
pressenti par un nouveau questionnement. II sait aussi que ces questions 
nous ouvrent a des mondes qui depassent de loin notre capacite de 
comprehension, entraTnee a etudier les seuls fragments que nous venons 
d’arracher aux mysteres du monde. » (Tarnow, 1993) 

Tout est langage, I’atome, comme les lettres de I’alphabet, est 
langage de I’Univers (Leucippe), I’Univers est langage musical 
(Pythagore et Kepler), I’Univers est langage mathematique 
(Copernic, Galilee et Planck, Einstein). En fait tous rejoignent les 



visees metaphysiques de Anaxagore (610-547 avant J.C.) qui 
proposa alors (’intelligence comme principe et force 
organisatrice de I’Univers que la physique quantique decrit 
comme information primordiale». Ainsi cette diversity de 
paliers de conscience commune a toutes les especes jusqu’aux 
infimes particules forme done une Unite propre a I’Univers 
entier. Nous pouvons reprendre ce mot de Platon : 

«la nature est une poetique (poi'esis) enigmatique». 

Car non seulement la nature est vivante mais I’homme a aussi 
la faculty particuliere grace au logos de transmuter la 
connaissance de la vie en une experience spirituelle ; ce que le 
theosophe Joseph de Maistre nomma “la Revelation de la 
Revelation.” 

Reste maintenant a decoder et a comprendre comment I’unicite 
peut etre a la fois multiple ? Les theories morphologiques 
(science des formes) viendront a notre secours. Avec celles-ci 
nous quittons le monde quantique de I’infiniment petit (le 
millionieme de millionieme de centimetre) et le monde de la relativite 
de I’infiniment grand (un million de milliards de milliards de kilometres 
ou 1 suivi de 24 zeros, i.e. la dimension de I’Univers aujourd’hui 
observable) pour retomber les deux pieds sur terre et aborder le 
monde qui nous entoure, notre quotidien. 

On peut affirmer sans crainte que les theories morphologiques 
peuvent etre considerees comme la philosophie de la nature 
des temps modernes en apportant un eclairage novateur sur la 
situation de I’homme dans le monde, son rapport aux choses et 
a lui-meme. Nous quittons les froidures galactiques de la 
rationality pure pour aborder la monde des qualites sensibles, 
la chaleur des couleurs, le chatoiement des formes, les 
mouvements ondulatoires de la matiere, bref, le monde ou 
nous vivons, ou nous sentons les parfums de la vie et 
ressentons sa poesie. Du monde a notre echelle, il suffit 



d’ouvrir les yeux pour percevoir la richesse d’une nature presente comme une realite totale, n’est cependant qu’une des 
complexe et multiple ou tout est imbrique. perspectives possibles. 



L’immense variete des formes de la nature provient du 
modelage et du remodelage d’un petit nombre de formes 
fondamentales dont la spirale, le meandre, les ramifications et 
pourtant de ces «fondamentaux» eclot toute une panoplie de 
differences subtiles. La variete des formes nait de structures 
primaires etrangement limitees. 

«Mais lorsque qu’on voit combien les ramifications d’un arbre ressemblent 
a celles des arteres ou des rivieres, combien les cristaux ressemblent a 
des bulles de savon et aux plaques d’une carapace de tortue, combien les 
spirales des crosses de fougere et celles des galaxies ressemblent aux 
tourbillons d’une baignoire qui se vide, on ne peut s’empecher de se 
demander pourquoi la nature n’utilise que quelques formes apparentees 
dans des contextes si differents ? (Stevens Peter S., Les formes dans la 
nature, Editions du Seuil, Paris, 1978, p.1) 

Vrai ! Mais I’Univers, la nature, I’espace et leurs structures 
d’apparence elementaire sont-ils si simples que cela ? S’il y a 
limitation, ne vient-elle pas de I’observateur ? Car en effet, la 
physique moderne depuis la relativite de Einstein et la 
mecanique quantique de Planck avec leurs descriptions 
mathematiques coherentes nous ont demontre la probability 
qu’il existe dans I’Univers d’autres espaces ou structures et 
formes n’y sont pas les memes que dans le notre. Afin de 
mieux saisir le concept d’univers unique et espaces multiples, 
prenons I’exemple de la chrysalide qui devient papillon. Ce 
papillon n’est pas un nouvel etre (un autre univers) mais le meme 
etre qui a change et fait apparaitre une disposition 
intrinsequement comprise dans son systeme genetique. Les 
espaces multiples font partie des dispositions du systeme 
«genetique» de I’Univers. Ms y sont presents mais tout aussi 
invisibles que peut I’etre pour nous la chrysalide dans le 
papillon. Le papillon (notre realite) masque la chrysalide et vice- 
versa, si bien que pour I’observateur, le papillon, meme s’il se 



Dans ce “monde de chair”, 1’evolution amene continuellement 
I’emergence de nouveaux etats de la matiere. L’etonnante et 
foisonnante variete des formes decrit, chacune a leur maniere, 
une nature aux ramifications d’une rare complexity. Comme 
I’Univers quantique, les formes sont en perpetuelle expansion 
et, en durant, changent en passant par une serie d’etats 
distincts, c’est un monde peuple de matieres corpusculaires et 
ondulantes capables d’innover et qui tissent entre elles des 
correspondances inoui'es, un veritable “work in progress”. Plus 
la perception multiplie les perspectives mieux elle saisit la 
«verite» de I’objet. C’est exactement ce que nous avons tente 
de representer dans les pages suivantes ou une meme realite 
est presentee sous une autre perspective tellement differente 
que notre cerveau se demande s’ils represented tous les deux 
une meme entite. 

Cependant revolution des formes obeit a des lois specifiques et 
distinctes de celles qui agissent sur la matiere. En effet, la 
figure d’une forme n’a ni grandeur, ni longueur, ni vitesse, ni 
volume, ni temperature, ni masse; bref, on ne peut la quantifier. 
La forme d’une chose est une realite insaisissable que I’on ne 
peut pas tenir, prendre, peser; la forme d’une chose ne peut 
etre que pergue. Elle exige une disposition intellectuelle qui 
privilegie la contemplation et s’apparente a une science plus 
“spirituelle”. 

Si bien que : «dans la nature, les conditions ne sont jamais tout a fait 
simples, et n’importe quel objet «elementaire» ou «isole» fait partie d’un 
systeme plus grand, qui opere a son tour a I’interieur d’autres systemes 
encore plus grands. (...) L’avertissement est clair : la nature n’est jamais 
exactement conforme a nos modeles simples». (Stevens, op. cit., p.44) 

Nous serions done en presence ici aussi d’un “logos” reglant et 
ordonnant globalement le developpement des formes des 



organismes et des differentes parties le composant. II s’agit 
d’un champ morphogenetique (Thom) global qui regit les 
diverses particularites de chaque organisme. Ainsi tous les 
objets de notre monde possedent chacun une forme singuliere 
obeissant aux “lois” propres d’un champ global regissant toutes 
les probabilites possibles et, par le fait meme, infinies. 

Ainsi tous les grands ensembles de la matiere, de I’infiniment 
petit a I’infiniment grand, toutes les grandes families du vivant, 
vegetal, animal, humain, tous les ensembles de formes 
repondent a une logique interne qui forme un Tout ordonne. 
L’homme n’impose plus sa loi au reel, descendu de son 
piedestal, il fait desormais partie de la nature dont il connait la 
diversite. II est un vivant qui se doit “d’harmoniser son action 
individuelle avec Taction de tous les autres vivants de fagon a 
preserver la vie de I’autre et assurer la perpetuation de tout le 
phenomene Vivant.” 

«Le Vivant forme un vaste reseau dans tout I’Univers et que, au moins 
generalement, et pour ce que I’on en pergoit, tout se tient et s’aide 
mutuellement dans la Nature, le Vivant s’appuyant sur le Vivant qui le 
cotoie ou qui le precede pour se nourrir et assurer la survie de sa 
progeniture : le vegetal se nourrit du mineral, comme I’animal du vegetal 
et I’humain de l’animal». (Charon, Le Tout, I’esprit, la matiere, p. 107) 

«La terre est un organisme vivant» ou chaque individu est 
I’homologue d’un neurone, telle est I’hypothese Gaia, decretee 
par James Lovelock dans les annees 1970, reprise de la 
noosphere cinquante ans plus tard. C’est que voyez-vous la 
nature n’a pas encore dit son dernier mot. Nous savions que 
I’homme utilise qu’une infirme partie des possibilites de son 
cerveau et voila que le decryptage du genome humain nous 
montre que le corps utilise a peine le tiers des genes. A quoi 
peuvent bien servir toutes ces cellules cerebrales et ces genes 
inexploites si non pour nous dire que la nature s’est menagee 
des reserves parce que tout simplement revolution n’est 
pas terminee. 



“La nature n’est pas faite pour nous, elle n’est pas livree a notre 
pensee” (Prigogine-Stengers) 

Selon la pensee anthropique, le monde n’existe que pour 
satisfaire les besoins de I’homme, plus encore qu’il a ete cree 
pour I’homme. Eh bien non ! Devolution suit son cours 
inexorablement et sachez que si I’evenement d’un asteroTde 
geant tombe sur la terre voila bien 65 millions d’annees ne 
s’etait pas produit, eh bien, il est fort a parier que I’humain 
n’existerait pas et que la terre serait toujours sous le regne des 
dinosaures tellement ils etaient bien adaptes au milieu et leur 
cerveau aurait peut-etre gravi les echelons de “ points de 
memoires” necessaires a la conscience. La nature n’est done 
pas un systeme de lois rigides manipulables au bon vouloir de 
I’homme mais plutot un ensemble de formes sur lequel nous 
n’avons que tres peu de controle. La vie resulte de la tendance 
generale de la matiere a organiser des systemes creant de 
I’ordre a partir du desordre (Prigogine) dont le mouvement est 
oriente de I’unite vers la diversite elaborant ainsi des structures 
toujours plus complexes ou, pensee paradoxale oblige, un est 
aussi tout. A I’image de I’hologramme ou le tout et les parties 
sont une seule et meme chose, I’Un et la variete des formes 
expriment une seule et meme realite. L’un est multiple, le 
multiple mene I’Un a Tout et vice versa. 

Toute liberation est chaotique. 

La science physique est fondee sur le postulat que I’Univers 
possede des lois, et tout son ambition est de les trouver. De ce 
point de vue, il n’y a done pas de systeme desordonne : tous 
les systemes ont tous un ordre, des lois qui les decrivent. Par 
contre, il est bien evident pour tous qu’il existe des systemes 
“compliques”, dotes de trop de facteurs pour qu’on puisse tous 
les prendre en compte et faire des calculs de prediction precis. 
Ces systemes apparaissent desordonnes. 



Revenons a I’idee de la lumiere a la fois corpusculaire et 
ondulatoire. Si nous voulons demontrer le caractere ondulatoire 
du phenomene, nous devons choisir le dispositif experimental 
adequat; ce faisant nous contaminons l’objectivite de 
I’experience car nous creons nous-memes les proprietes d’un 
objet parce que nous decidons de les observer et de les 
mesurer. On ne peut demontrer qu’une propriety a la fois, soit 
l’ondulation ou le corpusculaire, jamais les deux a la fois. Nous 
ne pouvons predire avec certitude les phenomenes quantiques, 
nous ne pouvons que calculer leurs probabilites. 

“La lumiere fut et I’ordre se libera du desordre”. 

Ce vers celebre de Milton inspire de la Genese nous ramene 
inevitablement aux travaux de Prigogine sur le chaos. C’est lui 
qui renversa le fameux principe de la thermodynamique 
voulant que “I’Univers soit en lutte perpetuelle contre 
I’irresistible montee du desordre». II demontra au contraire que 
la vie n’est autre que I’histoire d’un ordre de plus en plus eleve 
et complexe sous-jacent au chaos apparent de la matiere. Le 
chaos etant qu’une instability necessaire et transitoire vers 
I’ordre confirmant ainsi le theoreme de Zermelo soit que tout 
systeme comporte des relations de choix qui permettent de 
bien I’ordonner. 

Depuis les enonces de Prigogine, nous assistons a un 
«reenchantement» du monde, a une «resacralisation» de la 
nature marquee par un nouveau discours qui reformule 
«rationnellement» les anciennes cosmologies qui ont su 
preserver les liens qui unissent le vivant a I’Univers, la terre au 
del, I’homme au cosmos. 

Selon la physique traditionnelle, il existe un processus 
irreversible dans le cosmos appele I’entropie qui implique un 
processus de desordre toujours croissant. L’entropie definie par 



le degre de desordre s’accroTt de fagon irreversible. Les travaux 
de Prigogine sur le chaos demontrerent qu’au contraire, 
I’irreversibilite de I’entropie est possible. Encore une fois nous 
devons faire appel a la pensee paradoxale, selon Prigogine «le 
non-equilibre est la source de I’ordre; le chaos produit de 
l’ordre». 

Ainsi un desordre croissant implique la creation d’un nouvel 
ordre. On pourrait meme penser, theologiquement parlant, que 
Prigogine resout le fameux combat des Fils de la Lumiere 
contre les forces des Tenebres, si cher a Zarathoustra. 
Philosophiquement, on peut meme avancer que la question du 
mal comme desordre ne se pose qu’en periodes de chaos 
comme absence du bien. Nous pensons ici a Seneque qui ecrit 
dans une de ces Lettres a Lucilius : “Qu’est-ce que le Bien ? La 
connaissance de la realite. Qu’est-ce que le Mal, sa 
meconnaissance”. Cette meconnaissance de la realite peut 
conduire I’etre libre a retourner cette liberty contre lui-meme. Or 
c’est exactement le constat auquel nous sommes confrontes. 
La capacity de reproduction de I’Humanite comme entite socio- 
economique axee sur l‘innovation-marchandisation- 
consommation atteint le seuil limite des ressources naturelles 
disponibles et ainsi met en peril tout le systeme auto reproductif 
du vivant elabore sur terre depuis des millions d’annees. A ce 
titre, nous detruisons a chaque jour des centaines de 
kilometres carres de foret alors qu’il aura fallu 3 milliards 
d’annees aux vegetaux pour coloniser completement la terre et 
mettre sur pied cet extraordinaire dispositif evolutif dont nous 
dependons. 

La physique classique suppose I’existence d’un monde separe 
de nous, un monde externe que Ton peut quantifier, peser, 
mesurer. La mecanique quantique annule cette separation, 
nous integre dans son univers au point ou celui-ci existe parce 
que nous I’observons et “qu’il n’est pas possible d’observer la 
realite sans la changer”. Quand I’homme observe la nature 



c’est la nature qui s’observe elle-meme. Quand I’homme detruit 
la nature, il se detruit lui-meme. 

De I’Unique origine le multiple. 

«J’ai abdique la dualite, j’ai vu que les deux mondes sont un. C’est I’Un 
que je cherche, Un que je contemple. Un que j’appelle. II est le premier, il 
est le dernier, le plus exterieur, le plus interieur. Je ne sais rien d’autre que 
«0 lui» et «0 lui qui est». (Rumi, Diwan (extrait) in Le livre des Sagesses, 
Editions Bayard, Paris, 2002, p.1584) 

«Dieu ne peut se reveler dans la lumiere de I’esprit qu’en se 
dissimulant dans la nature». (Schelling) 

Ce constat d’un nouveau sentiment de la vie, de la nature, du 
monde et de Dieu est avant tout redevable a un grand 
philosophe, Benoit de Spinoza (1632-1677), longtemps insulte 
par I’intelligentsia de son epoque. Le seul livre publie de son 
vivant, le Traite theologico-politique marque la premiere critique 
moderne de la Bible. Le Dieu de Spinoza n’est pas un dieu 
transcendant separe de I’Univers, au contraire, “Dieu est dans 
le monde et le monde en Dieu”. Mais attention ! Dieu n’est pas 
le Createur du monde terrestre au sens biblique, il est plus 
grand encore. Pour ce juif marginal, ami de Rembrandt, le 
monde terrestre n’est qu’une maniere d’exister de Dieu, un 
monde parmi bien d’autres ce que la mecanique quantique 
explore aujourd’hui sous la formulation de “mondes paralleles”. 
Avec Spinoza, nous sommes forcement en presence d’un Dieu 
cosmique du Tout et du Multiple dans I’Un, idee d’apparence 
contradictoire fortement recusee et combattue par les 
catholiques, juifs, musulmans, grands fervents du Dieu tribal 
biblique et transcendant, qui recusaient toute immanence done 
toute antinomie. 

Dans le platonisme du Timee (360-354 av. J.-C.) et des Lois (360- 
347 av. J.-C.), le monde materiel, tel un grand etre vivant, est 
anime par une Arne qui, contemplant le monde des Idees, 



imprime a I’univers un mouvement ordonne ; il n’y a done plus 
d’opposition radicale entre le sensible et I’intelligible. Dans le 
Timee, I’astronomie mene directement a la connaissance de 
Dieu et, par suite, a la beatitude. La connaissance du 
mouvement regulier des astres permet en effet a notre pensee 
de s’accorder avec I’Ame du monde qui dirige eternellement ce 
bel ordre et ainsi de participer au divin. Des lors, la 
contemplation des astres est bien plus qu’une simple etape 
dans I’approche du divin, elle en est le chemin par excellence. 
Ensuite Aristote, vraisemblablement vers 346, ecrit le manifeste 
d’une nouvelle religion qui pronait le culte du ciel. Le sentiment 
religieux etait done tributaire d’une science, I’astronomie ; ce 
n’etait encore qu’une religion de savants. 

Deux textes — I 'Epinomis et le Sur la philosophie — 
dessinerent alors clairement les traits de la religion cosmique. 
Le premier, issu du platonisme, defend I’idee que I’objet 
supreme de la contemplation est le monde celeste. Mais il s’agit 
desormais d’une vraie religion et non plus seulement de la piete 
intime du philosophe : les astres doivent etre celebres comme 
les vrais dieux. L’ Epinomis est en effet un veritable manifeste, 
une sorte d’evangile, qui veut substituer aux theogonies des 
poetes une theogonie qui s’appuie sur tous les acquis de la 
science des astres. Le second texte fut ecrit par Aristote, 
vraisemblablement vers 346; c’est aussi le manifeste d’une 
nouvelle religion qui pronait le culte du ciel. Mais alors que la 
religion annoncee par Platon et explicitee dans YEpinomis se 
fondait sur une doctrine mathematique, le livre Sur la 
philosophie s’appuie sur la theorie de I’ether pour defendre 
I’idee que I’ame humaine vient du monde celeste, et qu’en 
raison de cette parente la contemplation et la veneration du Ciel 
sont necessaires pour participer pleinement a la divinite. 
Quoiqu’il en soit de ces differences, tous deux congoivent le 
Dieu cosmique comme etant essentiellement I’Ame motrice du 
Ciel ; Arne qui est en meme temps un Intellect parfait, comme 
en temoignent la regularite et la parfaite ordonnance des 



mouvements des corps celestes. Le sentiment religieux etait 
done tributaire d’une science, I’astronomie ; ce n’etait encore 
qu’une religion de savants. 

Ce n’est qu’avec Alexandre, a la fin du IV e siecle, que I’idee 
d’une religion cosmique universelle apparut clairement. Anime 
de la volonte d’unifier toutes les terres qu’il avait conquises, 
Alexandre affirmait que tous les hommes ne formaient qu’un 
seul peuple, qu’ils etaient tous freres et qu’ils avaient tous un 
meme Dieu comme Pere. Et ce Dieu qu’il concevait n’avait bien 
sur plus rien a voir avec les dieux nationaux, puisqu’il 
s’identifiait tout simplement avec le Cosmos. A la mort 
d’Alexandre, I’Empire se fractionna, la religion cosmique tomba 
en desuetude et marqua le retour des religions tribales et/ou 
nationales. 

II revint alors a Zenon — qui fonda son ecole vers I’an 300 av. 
J.-C. — d’offrir avec le stoi'eisme une conception de la divinite 
qui pouvait repondre aux attentes spirituelles de son temps. 
Son Dieu etait congu comme une Raison souveraine qui 
penetrait et dirigeait tous les etres du Cosmos. C’etait done une 
religion qui elevait a la contemplation du monde. Mais c’etait 
aussi une religion civique car Zenon remplaga la notion 
classique de Cite par la doctrine d’une Cite du monde qu’il etait 
beau de servir. Tout homme devenant citoyen du monde, il 
redevint possible de definir un ideal de la vie pratique. Qui plus 
est, le stoi'eisme ne se coupa pas de la religion traditionnelle 
mais, au contraire, en annexa les dieux : en affirmant que le 
monde en sa totality etait regi par un Dieu Logos, il affirmait en 
effet que ces dieux n’etaient que les symboles des elements qui 
constituaient le Cosmos. De ces principes resultait une doctrine 
de la vertu et du bonheur : si le monde etait dirige par la raison, 
il suffisait a I’homme de consentir a I’ordre divin pour etre a la 
fois sage et heureux. Le stoi'eisme etait done une ecole de 
pensee qui donnait aux hommes une regie d’action qui 
s’integrait dans une vision rationnelle du Cosmos. 



Dieu cosmique et immanent. 

Sous Constantin, ce Dieu cosmique banni de la theologie 
chretienne alia se refugier clandestinement dans les textes 
gnostiques et autres traites astrologiques. 

Mallarme, Pic de la Mirandole, Newton, Giordano Bruno, 
Paracelse, Leonard de Vinci, Albert Einstein... autant de noms 
illustres qui marquerent I’histoire et apporterent au monde sous 
une forme ou une autre I’heritage philosophique grecque. 

Ainsi Einstein plaida en faveur d’une «religiosite cosmique» 
d’inspiration hermetique a laquelle ne correspond «aucune idee 
d’un Dieu analogue a l’homme»; une religiosity cosmique sans 
dogme, sans Eglise, sans caste de pretres. Pour lui, I’existence 
d’un Dieu de chatiments et de recompenses, associe a des 
considerations socio-politiques suscitant des espoirs et des 
craintes a cause un dommage incalculable au genre humain et 
devrait etre abandonne au profit d’une religiosity cosmique ou 
le monde est intelligible, rationnel, construit selon des lois 
harmonieuses. 

«Le mot Dieu n’est pour moi rien de plus que I’expression et le produit des 
faiblesses humaines, la Bible un recueil de legendes, certes honorables 
mais primitives qui sont neanmoins assez pueriles. Aucune interpretation, 
aussi subtile soit-elle peut selon moi changer cela ». (Albert Einstein, 
lettre a Eric Gutkind, 3 janvier 1954) 

« A travers la lecture de livres de vulgarisation scientifique je suis vite 
parvenue a la conviction que la plupart des histoires de la Bible ne 
pouvaient pas etre vraies. La consequence fut une orgie fanatique de libre 
pensee associee a I’impression que la jeunesse est intentionnellement 
trompee par I’Etat par le biais de mensonges, c’etait une impression 
d’ecrasement». (Albert Einstein, Autobiographical Notes, extrait de 
Philosopher-Scientist) 

“Le fait que le monde soit intelligible est un miracle [. . .] nous devons nous 



contenter de reconnaTtre le « miracle » sans qu’il y ait une voie legitime 
pour aller au-dela. (Albert Einstein, Lettre a Maurice Solovine, 30 mars 
1952) 

Einstein se disait religieux au sens de Spinoza, un theme 
aborde et developpe dans I’essai « I’Amour de la Raison 
Universelle ». Spinoza est le plus rationaliste de tous les grands 
philosophes. II rejette I’existence d’une quelconque entite 
surnaturelle. et peut done etre considere comme le pere de 
I’atheisme moderne. Toutefois, a son epoque Spinoza ne 
proposait pas ouvertement I’atheisme, mais plutot le 
retournement de la religion en une attitude philosophique qui ne 
contient plus aucun dogme, ni aucune idee irrationnelle. C’est 
ce qui a plu a Einstein qui utilise comme lui le vocabulaire 
religieux dans un sens poetique. 

« Je crois au Dieu de Spinoza qui se revele lui-meme dans I’ordre 
harmonieux de ce qui existe, et non en un Dieu qui se soucie du destin et 
des actions des etres humains. » (Albert Einstein, reponse au rabbin 
Herbert S. Goldstein, telegramme, 1930) 

«Mes vues sont proches de Spinoza : admiration de la beaute et croyance 
en la simplicity logique de I’ordre et de I’harmonie que nous ne pouvons 
saisir qu’humblement et imparfaitement. Je pense que nous devons nous 
contenter de notre savoir et notre comprehension imparfaite, et traiter les 
valeurs et les obligations morales comme un probleme purement humain, 
le probleme humain le plus important. » (Albert Einstein, lettre a Murray 
W. Gross, 26 April 1947, Max Jammer Einstein and religion p.138) 

“La science sans religion est boiteuse, la religion sans science est aveugle 
[...] J’affirme que le sentiment religieux cosmique est le motif le plus 
puissant et le plus noble de la recherche scientifique [...] La religiosity 
cosmique ignore les dogmes” 

Einstein se reclamait done d’une science ouverte sur tous les 
aspects du vivant, aussi bien la matiere que I’esprit. 

La theorie ultime versus la theologie de I’ultime 



Depuis mille ans avant Socrate, des libres penseurs comme 
Thales de Millet cherchaient deja des explications a tous les 
phenomenes naturels en fonction des constituants de la 
matiere. Ce fut I’eau puis I’air pour finalement aboutir a 
I’enseignement de Democrite et Leucippe pour qui toute 
matiere est composee de minuscules particules eternelles 
appelees atomes, mot emprunte a la metaphysique indienne. 
Maintenant que la matiere est definie, ces philosophes 
s’interesserent aux lois qui la regisse. Ensuite Pythagore 
semble demontrer que I’arithmetique et la geometrie sont le 
langage par lequel s’exprime la structure logique de la nature et 
de I’univers. De cet enseignement, Archimede de Syracuse 
decouvrit les lois regissant les corps flottants et Eratosthene 
d’Alexandrie mesura la circonference de la Terre. Suivra 
I’Almageste de Ptolemee qui sera reinterprete et corrige par 
les savants arabes. 

Apres une eclipse de plusieurs siecles, les mathematiques et la 
geometrie reprennent du galon avec Kepler, Copernic et 
Galilee mais c’est avec Newton que naquit en Occident le reve 
moderne d’une theorie fondamentale ultime. Sa loi du 
mouvement et celle de la gravitation universelle expliquant 
autant I’orbite des planetes, le mouvement des marees ou la 
chute des pommes lui permirent d’esperer la decouverte d’une 
theorie explicative d’ensemble. Malheureusement pour sa 
theorie, plus les savants en apprenaient sur la chimie, la 
lumiere, la chaleur, I’electricite, plus I’explication newtonienne 
devint incertaine. Au debut des annees 1900, sont nes presque 
en meme temps les deux piliers de la physique moderne : la 
relativite et la mecanique quantique. 

Un nouvel engouement s’empara des esprit avec la Relativite 
restreinte d’Einstein. La relativite decrit la nature a grande 
echelle, elle unifie le temps et I’espace et etabli I’equivalence 
entre la matiere et I’energie. Bien des physiciens se mirent a 



penser qu’on decouvrirait bientot une theorie d’ensemble sauf 
que le monde est bien plus complique qu’il n’y paratt. 

Tout changera radicalement avec I’arrivee de la mecanique 
quantique. La mecanique quantique, theorie de I’infiniment 
petit, explique parfaitement le comportement des atomes, des 
particules elementaires ainsi que leur interaction avec la 
lumiere. La science physique buta sur une nouvelle impasse. 
Pour faire court disons simplement que la mecanique 
quantique fonctionne parfaitement bien pour expliquer 
I’infiniment petit, pour decrire la physique a petite echelle, celle 
des molecules, des atomes, des electrons; tandis que la 
relativite fonctionne egalement adequatement pour expliquer 
I’infiniment grand, pour decrire la physique a grande echelle 
des proprietes de la gravite a I’echelle cosmique, celle des 
etoiles, des galaxies et meme de tout I’Univers. Chaque theorie 
a ete validee par de nombreuses experiences avec une 
incroyable precision. Et pourtant, elles ne peuvent pas etre 
justes car elles sont incompatibles et ne peuvent done pas 
expliquer la naissance de I’Univers. 

Pourquoi? Disons simplement que la gravite est I’une des 
quatre grandes forces de I’Univers avec les deux forces 
nucleates et la force electromagnetique. Or toute la physique 
contemporaine s’effondre lorsque la gravite, d’ordinaire 
negligeable au niveau subatomique, devient aussi importante 
que les trois autres forces. Or e’est exactement ce qui s’est 
passe aux premiers instants de I’Univers ou les quatre forces 
fondamentales qui regissent I’Univers sont sur un meme pied 
d’egalite. Ces quatre forces sont : 1) le gluon, force nucleaire 
forte, 2) le boson, force nucleaire faible, 3) le photon, force 
electromagnetique, 4) le graviton, force gravitationnelle. 

Soudain quelque chose se produit. Quoi personne ne le sait, 
nous n’en connaitrons peut-etre jamais la cause, tout au plus 
nous I’avons nomme Big-bang. Au debut du siecle dernier, il 



revient au celebre physicien allemand Planck de signaler que la 

science est incapable de savoir ce qui s’est passe avant 10 4 ^ 
seconde puisque la gravite dresse un mur infranchissable a 
toute investigation rationnelle. Au-dela du «mur de Planck», 
e’est le mystere total. Au-dela de ce mur se cache une realite 
inimaginable, I’Origine que seule I’intuition se permettra de 
penetrer. A cet instant du boom cosmique, s’est manifestee la 
cassure, la “chute” de la symetrie vers I’asymetrie 
«matiere/antimatiere». L’asymetrie matiere-antimatiere aurait 
ete generee lors de la creation meme des baryons. L’infiniment 
petit accoucha de I’infiniment grand. Pour raconter I’histoire de 
I’Univers dans I’ordre chronologique, on prend comme point de 
depart un etat si chaud et si dense que les quarks ne sont pas 
lies ensemble dans des noyaux, mais forment une mer, un 
plasma quarks-gluons. L’Univers devient expansif, se refroidit, 
et plusieurs choses se passent... Tout d’abord, les quarks se 
condensent pour former les premiers nucleons, protons et 
neutrons. Manque de chance, le neutron est instable, et se 
desintegre en proton au bout de quelques minutes, voire moins 
dans des environnements tres denses. Heureusement, 
I’histoire est en marche rapide a ce moment-la, et avant que 
tous les neutrons ne se soient desintegres, la temperature 
devient suffisamment faible pour qu’ils puissent se fusionner 
avec des protons pour former des noyaux plus complexes, 
deuterium, helium, lithium, beryllium, bore, e’est la 
nucleosynthese primordiale. Enfin, ces noyaux se lient aux 
electrons partout presents pour former des atomes. A ce 
moment precis, I’Univers devient transparent a la radiation qu’il 
contient, celle-ci peut se propager librement et nous 
I’observons encore maintenant sous la forme de rayonnement 
de fond cosmique. (futura-sciences.com) 

Pour comprendre cela, il nous faut une theorie capable de 
decrire une situation ou les quatre forces fondamentales sont 
placees sur un pied d’egalite, en somme une theorie capable 
d’unifier la mecanique quantique a la theorie de la Relativite, 



car cela est possible. En 1904, le grand mathematicien Ernst 
Zermelo formula un theoreme considere comme le 
couronnement des mathematiques modernes et de toute la 
theorie des ensembles : 

“Tout ensemble peut etre bien ordonne” 

“Ce que Zermelo a demontre c’est que tout ensemble quel qu’il 
soit possede une relation de choix permettant de bien ordonner 
la totalite des elements de I’ensemble. C’est un resultat d’une 
grande portee, car il s’applique a tous les ensembles... et done 
a I’ensemble de tous les possibles, c’est a dire a I’ tre aussi bien 
que I’Univers”. (Charon, Les lumieres de I’invisible, Edition Albin Michel, 
Paris, 1985, p.122-123) 

Mis au defi, des physiciens ont planche energiquement pour 
franchir cette barriere. Ainsi est nee la theorie des cordes. 
Grace a cette theorie, I’union des lois de I’infiniment petit et de 
I’infiniment grand s’harmonise et s’avere, jusqu’a present, 
incontournable. Le vingtieme siecle sera celui de I’unification de 
I’electromagnetisme et des forces nucleates, de 
I’electromagnetisme et de la gravitation. 

Jusqu’ou peut aller cette tentative? Existe-t-il un principe 
explicatif qui permette d’unifier toutes les forces presentes dans 
la nature: force gravitationnelle, force electromagnetique, force 
nucleaire forte et force nucleaire faible? Le candidat le plus 
legitime parait etre la theorie des cordes qui unifie mecanique 
quantique et theorie de la relativite generale et dont la 
particularity est de pouvoir unifier en meme temps les quatre 
interactions elementaires connues. A propos de la theorie des 
cordes, on parle done de theorie du Tout. La theorie des cordes 
reprend a son compte I’incroyable intuition de I’harmonie 
musicale de Pythagore decrite plusieurs siecles auparavant. 

Dans ce labyrinthe multidimensionnel, la realite observable 



n’est rien d’autre qu’un ensemble de champs dont la nature est 
caracterisee par quelque chose de totalement inexplicable : la 
symetrie primordiale. Avant le big-bang existe une force d’une 
puissance colossale, illimitee sans commencement ni fin, d’une 
perfection inouie, d’une symetrie parfaite, primordiale, que les 
Anciens appelaient I’Un ce que la science, aujourd’hui, appelle 
“supersymetrie” ou “supercorde” a I’origine de la theorie des 
cordes. Le cosmos tel que nous le connaissons des etoiles aux 
milliards d’atomes du grain de sable n’est que la realite 
dorenavant asymetrique d’un Univers jadis parfaitement 
symetrique. (Guitton Jean, Dieu et la science, Grasset, Paris, 1991, 
P-55) 

«Dans les speculations cosmologiques ou physiologiques 
indiennes, les images de la corde et du fil sont abondamment 
utilisees. On pourrait dire que leur role est d’agencer toute unite 
vivante, aussi bien le Cosmos que l’Homme». 

«Tout cet Univers est entile en moi 

comme des rangees de pierres precieuses sur un fil... 

Sur moi, ces mondes tiennent 

comme des perles sur un fil. » (Bhagavad-gTta VII, 7) 

(...) Pour I’instant, rappelons seulement que I’image de la corde qui relie 
le Cosmos et I’homme au Dieu supreme (ou au Soleil) est egalement 
attestee en Grece. Platon utilise cette image lorsqu’il veut suggerer la 
condition humaine (cordon interieur) et le moyen de la parfaire (corde 
d’or).» (Eliade Mircea, Mephistopheles et I’Androgyne, Edition Gallimard, 
Paris, 1981, p.261) 

Ce que nous apprend rationnellement la theorie des cordes en 
introduisant le principe d’une symetrie primordiale c’est que la 
recherche d’harmonie a toujours ete au coeur de 1’evolution, ce 
que les civilisations archaiques formees des peuples primitifs 
avaient senti empiriquement, par intuition geniale est 
aujourd’hui ce que la science moderne decouvre 
rationnellement. Les proprietes de la matiere sont decodees 
mais il n’y a toujours pas d’explications a ces proprietes 



observees. En somme nous revenons au point de depart. Dieu, 
la conscience, I’information originelle, le Grand Esprit, la 
supercorde, la supersymetrie, peu importe, est partout, habite 
chaque atome. L’UN existe independamment de la volonte de 
I’homme mais a besoin de la conscience pour etre saisi, ce que 
le Bhagavad-gita indien traduisit en ces termes : 

«Tout ce qui existe, mobile ou immobile, provient de I’union du 
champ et du connaisseur du champ». 

En prenant connaissance de cet enonce vedique datant de 
plusieurs millenaires, I’astrophysicien Michel Casse s’exclama : 
«c’est la plus belle definition de la mecanique quantique». Que 
voulait-il dire ? 

«N’oublions pas ce principe essentiel de la theorie quantique : 
I’acte meme d’observation, autrement dit la conscience de 
I’observateur, intervient dans la definition et, plus profondement 
encore, dans I’existence de I’objet observe : I’observateur et la 
chose observee forme un seul et meme systeme». Ce que 
nous apprend la theorie quantique est que la realite observable 
est un jeu de conscience a conscience, que matiere, 
conscience et esprit forment une seule et meme Totalite, 
desormais asymetrique depuis la cassure du big-bang. En 
somme, tout I’Univers, tel que nous le connaissons aujourd’hui, 
des etoiles jusqu’au grain de sable n’est que le miroir casse de 
I’Origine dont nous tentons inlassablement de recoller les 
morceaux. 

Depuis toujours et a chaque fois que I’homme prend 
conscience de sa situation dans I’Univers, le symbole de la 
Corde est choisi intuitivement, peu importe le contexte culturel 
ou religieux, pour exprimer sa condition existentielle face au 
Cosmos ou aux Dieux. Meme la science moderne comme la 
physique quantique n’echappe au phenomene ; la corde est 
vraiment un symbole privilegie et primordial dans la tradition 



spirituelle de I’humanite. 

Avec la theorie des cordes, nous quittons la realite du corps 
solide pour aborder un ocean immateriel forme d’ondes et de 
vibrations. Toutes ces particules sont en fait de petites cordes 
vibrantes et le champ vibratoire produit devient la “relation de 
choix permettant de bien ordonner la totalite des elements de 
I’ensemble. “ 

« La theorie des cordes stipule par exemple que les proprietes des 
particules connues (atome, electron, proton, neutron, quark, gluon, boson, 
graviton) ne sont que le reflet des diverses fagons que vibrent une corde. 
(...) Si cette theorie est juste, alors la structure microscopique de notre 
univers est un labyrinthe multidimensionnel, richement imbrique, au cceur 
duquel, indefiniment les cordes dansent, vibrent, se tordent, rythmant 
ainsi les lois du cosmos». (Brian Greene, L’Univers elegant, Edition 
Robert Laffont, Paris 2000, p.33-37) 

La theorie des cordes est done une nouvelle tentative 
d’elaborer une theorie ultime, malheureusement on a decele 
jusqu’a present aucun indice de cette nature dans notre 
univers. Neanmoins, I’histoire de la science principalement 
physique nous suggere qu’il existe bel et bien une theorie 
fondamentale ultime vue les constants efforts deployes depuis 
des millenaires a cette fin. L’abstraction n’a plus seulement 
pour fonction de decrire des phenomenes et d’en determiner le 
pourquoi, elle elabore des etres mathematiques susceptibles 
de constituer I’essence du reel. En cela, le reproche adresse 
parfois aux physiciens de faire de la metaphysique ne semble 
pas totalement depourvu de fondement. 

Pierre Teilhard de Chardin fut probablement le premier 
theologien a mettre en relation la logique quantique et la 
spirituality. 

«L’Absolu n’est pas seulement dans la perception des verites et des 
principes : il est surtout dans le courant vital que nous sentons en nous», 
«rien n’est profane ici-bas. A qui sait voir, tout est etre, il n’y a que de I’etre 



partout, hors de la fragmentation des creatures, et de I’opposition de leurs 
atomes». (Teilhard de Chardin cite in Pantheisme, Action, Omega, 
Editions Desclee de Brouwer, Paris, 1967, p.27). 

II est convaincu que le mouvement spirituel de notre epoque est 
caracterise par l’«apparition» dans la conscience d’un Univers 
nouveau ou Dieu est «aussi vaste et mysterieux que le Cosmos 
; aussi immediat et enveloppant que la Vie ; aussi lie a notre 
effort que I’humanite. II faut que I’homme elargisse son coeur a 
la mesure de rUnivers». (Pantheisme, Action, Omega, op. cit. , p.19) 

Pierre Teilhard de Chardin exprima vers 1922 la grande 
metamorphose spirituelle qu’attend I’humanite : la noosphere. 
Plus la matiere, I’atome, se complexifie, plus il devient 
conscient, explique-t-il. L’homme, comme organisme conscient 
le plus sophistique, a permis a revolution d’acceder a la 
technosphere, fruit de la raison. Ce nouveau bond succede aux 
spheres successives qui ont recouvert la terre soient : la 
lithosphere, la biosphere, I’atmosphere. En ajoutant la 
technosphere, I’homme amene revolution a seuil d’un nouveau 
saut ou les hommes de I’avenir ne formeront plus, en quelque 
maniere, une seule conscience, la noosphere annonce-t-il en 
1924, reprenant I’idee emise plusieurs siecles auparavant par 
Anaxagore revue et corrigee depuis. Dans le Phenomene 
humain, il congoit I’humanite comme une etape de 1’evolution 
menant au deployment de la noosphere. 

Le point Omega est congu comme le pole de convergence de 
1’evolution et se manifestera par I’avenement d’une ere 
d’harmonisation des consciences fondee sur le principe que 
«l’Univers est psychiquement convergent)) : chaque centre, ou 
conscience individuelle, est amene a entrer en collaboration 
toujours plus etroite avec les consciences avec lesquelles elle 
communique, celles-ci devenant a terme un tout noospherique. 

Le terme de « point omega » a ete repris par le physicien 



americain Frank Tipler, apparemment sans allusion au nom de 
Teilhard de Chardin et de son oeuvre; comme s’il y avait eu 
convergence intuitive du concept entre la science et la 
spirituality. Devolution se passe, selon de Chardin, dans la 
possibility des consciences de communiquer les unes avec les 
autres et de creer de facto une sorte de super-etre : en se 
groupant par la communication, les consciences vont faire le 
meme saut qualitatif que les molecules qui en s’assemblant 
etaient passees brusquement de I’inerte au vivant. Cette 
communication «supraluminique» entre les etres reprend 
exactement le concept emis par le theoreme de Bell. 

Ainsi le theoreme le plus «impenetrable» de la physique 
quantique est celui de Bell qui rappelons-le, suggere que «les 
parties distinctes de I’Univers seraient, au niveau le plus 
profond et le plus fondamental, reliees entre elles de fagon a la 
fois intime et immediate)). Inevitablement surgit la question : 
comment deux particules separees par des millions d’annees- 
lumiere peuvent-elles communiquer aussi instantanement ? 
Une telle communication implique que I’information circule a 
une vitesse plus grande que la lumiere. Or, la plus grande partie 
de la physique postule que «rien dans I’Univers ne peut se 
deplacer plus vite que la lumiere». Comme nous le voyons les 
implications du theoreme de Bell ouvrent la porte a plusieurs 
interpretations et bien sur, divisent nombres de physiciens 
entre eux. Mais la seule conclusion incontournable est que : «si 
les predictions statistiques de la theorie quantiques sont 
correctes (et elles le sont jusqu’a ce jour), alors nos idees 
conventionnelles sur le monde souffrent de profondes 
deficiences». 

Des lors, le physicien Stapp mettra de I’avant la theorie de la 
vitesse supraluminique, elle-meme confirmee par le postulat de 
Sarfatti qu’il baptisa «transfert supraluminique de 
neguentropie» appele generalement le «saut quantique». Ce 
qui se passe ici est intimement et immediatement relie a ce qui 



se produit ailleurs dans I’Univers et vice versa; il n’existe pas de 
parties separees dans I’Univers. “Nous ne pouvons nous 
extraire de I’image du monde.” (Zukav Gary, La danse des elements, 
Editions Laffont, Paris, 1982, p.290-323). 

Sauf qu’au lieu de communication, de Chardin aimera mieux 
employer le terme de «communion». Teilhard predit done une 
unification croissante des activites intellectuelles (voire « 
spirituelles ») de la planete, de meme que les activites humaines 
se sont unifiees dans les cadres des societes et des 
civilisations ou celle des cellules dans les organismes. Non pas 
pour quelque raison mystique, mais beaucoup plus simplement 
parce que les gains d’efficacite y conduisent aussi surement 
que, par exemple, des questions de potentiel «forcent» une 
reaction chimique a se produire a I’exemple des atomes de 
deuterium qui ont fusionnes lors du big-bang lorsque la 
temperature s’y est prete. 

Finalement revolution physique qui a debouche sur 
I’hominisation se double d’apres lui d’une evolution spirituelle 
qu’il nomme humanisation. Se demandant d’ou vient ce surcroTt 
de conscience, il I’attribue a la croissance egalement de la 
complexity des structures nerveuses en conformity avec la 
theorie des «points de memoires», emise par le physicien de 
Broglie : le cerveau des mammiferes est plus complexe que 
celui des reptiles, celui des humains plus complexe que celui 
des souris. 

Dieu est le present eternel du mouvement, sans cet acte pur, 
tout retombe dans le neant. II n’est pas un Absolu statique, fige 
mais au contraire dynamique, en devenir. L’homme «a I’image 
de Dieu» prend dorenavant un sens quantique, fusion de 
I’observateur au «participateur.» (Wheeler) 

C’est ici que la physique quantique fait un «saut» 
metaphysique, pour ne pas dire, theologique. La plus 



importante contribution indienne a la philosophie mondiale est 
attribuee a un systeme de pensee plusieurs fois millenaire : le 
sankhya qui part du principe qu’il n’y a de realite que dans la 
mesure ou il y a interaction entre un sujet observateur et un 
objet de connaissance. Nous creons a chaque instant le monde 
dans lequel nous vivons et pouvons done influer sur notre 
realite mais, nous ne pouvons observer objectivement le 
monde parce nous y participons ce que la sagesse hindoue 
formula en ces termes Tat tvam asi, “Cela est toi.” Mais qui est 
cela ? Et le physicien Bohm de repondre : cela est «ce qui est», 
une «totalite sans faille», la supersymetrie de la theorie des 
cordes ? 

«Tendre de toutes ses forces, a retrouver I’Unite 
primordiale de la Matiere et de l’Esprit». (Lao-Tseu) 

L’Univers serait done forme d’elements qui contiennent toute 
I’information primordiale comme une cellule contient tout le 
programme genetique d’un individu, comme un hologramme 
contient le tout dans chaque partie. En effet, chaque partie d’un 
negatif holographique contient la totality de I’image. Ainsi, si je 
dechire le negatif pour n’en conserver qu’une partie minuscule, 
celle-ci contiendra neanmoins la totality de I’image. Autre 
exemple, chaque image numerique est formee de millions de 
pixels, imaginons maintenant que chaque pixel contient la 
totality de I’image tout en etant distinct pour comprendre que 
chaque roche, chaque animal, plante, molecule, atome de 
I’Univers possede la configuration de I’ensemble. Nommons 
“Dieu” cette information primordiale presente en chaque 
particule de I’Univers et vous comprendrez que “Dieu est 
partout” present bien sur dans tous les etres vivants ainsi que 
dans le monde inorganique comme «principe de toute 
production naturelle quel qu’en soit le genre et le prix, principe 
de la semence des formes et du mouvement des semences et 
des formes. ..» (Saint-Augustin) 



Dieu est multiple, I’Un est pluriel. Le polytheisme d’ici-bas est 
identique au monotheisme d’en haut. Telle etait la vision 
animiste des peuples archai'ques. Tous les etres font partie de 
I’Unite. 

«Le philosophe et le spirituel, I’homme primitif et le civilise, le penseur le 
plus personnel et le plus humble croyant, le prophete et le mystique ne 
convergent pas seulement sur un mot lorsqu’ils disent chacun : Dieu. 
Lorsque I’orientation de chacun est juste,... ils se rencontrent reellement, 
ou du moins ils tendent reellement a se rencontrer - quoique I’objet 
auquel chacun pense soit apparemment dissemblable. En verite Dieu est 
unique. Dieu de I’intelligence et Dieu de la conscience - Dieu de la 
revelation surnaturelle et Dieu de la raison - Dieu de la nature et Dieu de 
I’histoire - Dieu de I’etre et Dieu de la valeur - Dieu de la reflexion et Dieu 
de la priere - Dieu du philosophe et Dieu du mystique, ...que d’oppositions 
et quelle unite ! Dieu unique aux aspects multiples, terme unique aux 
multiples approches ! Dieu de tout moi-meme ! Dieu de tous ! (Henri de 

Lubac, Sur les chemins de Dieu, 3 e ed. Aubier, Paris, 1956, p.135-136) 

«Le reel est un, mais I’homme instruit I’appelle de 
differents noms. » (Rig Veda, X; 129, 2). 

Que signifie cette expression etrange de EHEYEH asher 
EHEYEH du texte hebreu d’origine de I’Exode ? II s’agit d’un 
concept tres important car c’est la premiere et la seule fois dans 
toute I’histoire des religions que Dieu «parle» de lui-meme. 
Dieu dit de lui-meme : “Je suis celui qui est”. Le sens de “Celui 
qui est” a ete magnifiquement exprime par Maitre Eckhart dans 
ses Traites et Sermons : EHEYEH asher EHEYEH, “Je suis 
celui qui est “ signifie “ Celui qui n’a pas de nom.” Car le nom 
est limitatif autant dans I’espace que dans le temps; une fois 
nomme, la chose ou I’etre est fini, fige a tout jamais et cette 
limitation ne peut s’appliquer a Dieu. 

«C’est pourquoi Moi'se dit : «Celui qui est m’a envoye vers vous, (Exode 
3,14) celui qui est sans nom, qui est la negation de tous les noms, et qui 
n’eut jamais de nom. “Et c’est pourquoi le prophete a dit (Esai'e 45,15) : 
“Vraiment tu es un Dieu cache” au fond de I’ame, le Fond de Dieu et le 



fond de I’ame n’etant qu’un seul et meme fond.” (MaTtre Eckhart, Traites 
et Sermons, Editions Aubier-Montaigne, Paris, 1942, p. 1 9 1 ) 

Le Dieu des musulmans possede le meme secret. Selon le 
prophete Mahomet, Allah a trois mille noms. Mille ne sont 
connus que des anges, mille autres le sont par les prophetes. 
II y en a trois cent cites dans la Torah du peuple juif, trois cent 
autres dans les psaumes de David, trois cent aussi dans le 
Nouveau Testament des Chretiens et finalement quatre vingt- 
dix neuf dans le Coran pour un grand total de deux mille neuf 
cent quatre vingt-dix-neuf. II en manque un. Ainsi I’ultime nom 
de Dieu est cache. En Arabe, on I’appelle : Ism Allah Ala’zam, 
le plus grand nom de Allah est connu que de lui-meme. 

Encore ici il faut insister sur le paradoxe suivant, si I’Absolu est 
sans nom, inaccessible, indicible, cela signifie que Ton peut tout 
dire de lui. Cette logique paradoxale veut que I’antinomie soit 
un critere essentiel de la doctrine divine. (Palamas) Ainsi 
plusieurs noms accompagnent la realite ultime, I 'arche originel 
des philosophes grecs a I’image des couleurs du spectre qui 
convergent vers le blanc. 

Grace aux recherches de Marcel V. Locquin sur I’etymologie 
primitive des noms de Dieu, on decouvre que deja en Ethiopie, 
berceau des premiers hommes, Dieu se dit “Devel”, 
litteralement “Da Va Hel” qui signifie “ Connaissance de la mere 
divine manifeste et de Dieu le pere”. Les dieux egyptiens 
etaient a la fois masculin et feminin et changeaient de role 
continuellement selon les circonstances, un homme agissant 
comme une femme et une femme agissant comme homme. Ce 
trait particulier se retrouve aussi chez Yahve puisque que le 
nom hebraique “Yave” est compose de deux phonemes 
archetypaux, I’un masculin, I’autre feminin. Si bien que lorsque 
Yahve, dans la Bible cree Adam (adamah = terre) a son image, 
celui-ci est androgyne comme Dieu sans distinction de sexe. 
Des le premier chapitre de la Genese, il est ecrit « Dieu crea 



I’homme (adam) a son image. Male et femelle, il les crea». La 
dualite sexuelle apparait qu’ensuite exprimee par le couple 
ish/ishshah, d’ou il ressort que la femme n’est pas nee de la 
cote d’un monsieur nomme Adam mais du partage du premier 
humain en deux elements, masculin et feminin. 

Les travaux de Othmar Keel demontre que La Genese dit 
clairement: «Dieu crea I’homme (le premier etre humain) a son 
image. A I’image de Dieu, male et femelle il les crea». II existe 
done deux types de cette image de Dieu: I’un, masculin, I’autre, 
feminin. Et ce n’est qu’ensemble qu’ils manifestent la plenitude 
de Dieu», constate Othmar Keel, professeur honoraire d’ancien 
Testament a I’Universite de Fribourg. Yahve, le Dieu de la Bible, 
avait lui aussi, dans les premiers temps, une partenaire 
feminine, Ashera, selon Othmar Keel. Cette compagne a ete 

bannie du temple lors de la reforme du roi Josias, au VI l e siecle 
avant notre ere. Par la suite, un modele de dieu se developpe 
alors, sous forme d’une triade: le dieu a une deesse a cote de 
lui, et un enfant, signe de renouvellement, la plus celebre de 
ces triades est celle d’Osiris, Isis et Horus, en Egypte. Un 
mythe raconte les hauts faits d’lsis. Elle est la femme ideale qui 
s’occupe de son fils le pharaon, et qui va redonner vie a son 
mari mort. La triade est presente dans la culture germano- 
celtique et finalement la triade chretienne consideree comme 
dieu unique envahira I’Occident. 

Meme dans le monotheisme, nous constatons que le dieu 
unique a plusieurs noms. Pensons aux sept noms de dieu dans 
la Bible hebraique, egalement aux 99 noms de Allah dans le 
Coran, les treize noms du couple createur maya, les 
innombrables noms du dieu azteque Tezcatlipoca, idem pour 
Viracocha, dieu inca dont toutes les autres divinites n’etaient 
que des aspects de lui-meme. Pensons a Indra, Mithra, Varuna, 
Vishnu pour les uns ou Qiva pour les autres qui expriment tous 
la meme realite et donnent corps a I’Absolu «sans forme» ainsi 
que les 3 306 autres noms de Dieu dans les Vedas, que dire de 



Sasana, Dhamma, Sakyamuni, Tathagata, tous des noms 
identifies a Gautama le Boudhha ; terminons, car la liste serait 
interminable, avec Kurrichalpongo, le grand serpent-arc-en-ciel 
createur du monde aborigene d’Australie qui porte en lui tous 
les oeufs, les totems, les noms de tous les etres naturels et 
surnaturels. 

II nous aura fallu vingt-cinq siecles de philosophie occidentale, 
de methode scientifique pour comprendre le respect 
metaphysique de tous les etres vivants par les peuples 
primitifs. La modernite aura done cree des fleaux “qui naissent 
de la pretention de I’homme a acquerir un savoir surhumain au 
nom duquel il devient enclin a exercer sur autrui une toute- 
puissance ne souffrant pas d’etre discutee.” (Jean Brun) 

II en a ete ainsi des peuples archaiques : au lieu de les ecouter, 
nous les avons elimine. Les dieux collectifs des religions 
antiques associes a des notions de peuples, de nations, de 
territoires qu’ils soient polytheistes ou monotheistes sont des 
signes identitaires de nature culturelle et politique. 
Spirituellement parlant, ils sont des erreurs conceptuelles et 
comme le soulignait I’ethnologue de Brosse : «il eut ete 
formidable que les adorateurs du chat vecussent en bonne 
harmonie avec les adorateurs du rat». Par contre dans les 
societes primitives, Dieu n’a aucune identite politique ou 
culturelle. Dieu n’existe qu’en relation avec le «Je» lui-meme en 
relation avec la communaute et le sens de toute sa vie reside 
dans son effort pour trouver sa place et s’inserer dans la totalite 
dont il est un element. Au lieu de tout ramener, amalgamer 
rationnellement dans un dieu unique en lutte contre les autres 
dieux pai'ens, nos ancetres australopitheques avaient eux senti 
intuitivement que toutes les formes de la biodiversite 
convergent naturellement vers I’UN et que toutes les 
manifestations de Dieu dans la matiere, les etres et les formes, 
sa «theodiversite», meritent d’etre respectes. 



La linguistique moderne vient confirmer cet adage ecrit voila 
plusieurs millenaires. Elle nous enseigne, primo, que les 
langues utilisent des mots differents (le signifiant) pour designer 
une meme chose (le signifie). Mais plus encore, en s’inspirant de 
la theorie atomiste, la phonologie apporta a la linguistique la 
vision d’un atomisme phonetique nomme le phoneme. Comme 
pour le vivant, la phonologie a demontre, secundo, que toutes 
les langues utilisaient les memes phonemes elementaires, 
sortes d’atomes phonetiques selon les memes lois rigoureuses. 
Ainsi quelque differentes qu’elles soient, toutes les langues, 
frangais, anglais, allemand, arable italien, espagnol, hongrois, 
russe, japonais chinois, swahili, etc., s’abreuvent a une source 
phonetique unique pour ensuite se diversifier par des relations 
syntaxiques dont I’ensemble constitue la grammaire de 
chacune d’elles avec son vocabulaire, son orthographe, ses 
declinaisons, ses conjugaisons et ses regies d’accord. (Jean 
Brun, Philosophie de I’histoire, p.292-293) 

C’est ainsi que I’allegorie du grand serpent arc-en-ciel des 
Aborigenes qui portent en lui les phonemes de tous les noms 
du monde naturel et surnaturel trouve sens. Ainsi «Celui qui 
est» est «Celui qui n’a pas de nom» et aussi «Celui qui a tous 
les noms», peu importe la langue parlee. 

Cette diversity linguistique issue d’unite linguistique originale 
fut egalement pergue par les peintres plasticiens de la couleur. 
Premierement, il y eut le mouvement nabi europeen. Le 
mouvement nabi s'attache a retrouver le caractere sacre de I'art 
et se caracterise par I'utilisation de grands aplats de couleurs 
ayant comme thematique principale I'etude la lumiere. Le nabi 
est un mouvement a la fois artistique, intellectuel et spirituel ou 
la peinture remplie une fonction sacerdotale et metaphysique : 
I'art n'a de sens que s'il aspire a la Redemption, que s'il repose 
sur une volonte d'ameliorer le monde. Comme son nom 
I'indique, "nabi", mot hebreu signifiant "prophete" confie a 
I'artiste le titre de voyant romantique qui croit a la puissance 



reconciliatrice des peuples. Chaque tradition, chaque religion 
recele un caractere d'Absolu et tous ces multiples Absolus 
(couleurs) convergent vers I'Absolu des Absolus : L'UN, le 
Blanc, la Lumiere. 

Puis vint Malevitch. Quand Malevitch peint son Carre blanc sur 
fond blanc (1918), I'histoire de I'art sacre base sur la 
representation semble se terminer. Le peintre russe Malevitch 
a atteint le sommet de 1'intuition creatrice en accomplissant 
I'oeuvre ultime c'est-a-dire, pouvoir representer I'Absolu que 
I'homme cherche artistiquement a transcrire depuis I'age des 
cavernes. Le Carre blanc est I'adieu de la representation, le 
renoncement radical a toute figuration plastique car, comme 
disait Mallarme, "I'lnfini est enfin fixe". L'art abstrait cotoie "la 
rumeur meme du cosmos", "les lumineuses trainees de lait" de 
la voie lactee et "le fouillis d'ombres" des espaces 
interstellaires. (Georges Duthuit) 

L'art russe, principalement celui des icones axe sur le pouvoir 
allegorique de "rendre visible I'invisible", a toujours ete au 
centre des recherches metaphysiques des artistes russes de 
I'avant-garde. D'ailleurs Malevitch s'empressa de qualifier ses 
toiles suprematistes d'"icones de notre temps" devant lesquels 
le spectateur connait I'ultime "minute de verite", irradie par 
I'energie spirituelle qui s'en degage. C'est le point ultime auquel 
l'art pouvait pretendre dans I'effort d'atteindre a I'intemporel, 
dans sa quete transcendantale de I'illimite. 

Le monochrome blanc comme icone abstraite ultime est pure 
energie ou I'inexprimable est contemple dans sa purete. 
L'interpretation esthetique du Carre blanc de Malevitch serait 
I'une des matrices les plus importantes de la tradition picturale 
pour comprendre et surtout sentir le sublime. C'est une oeuvre 
nabi radicale. L'image abstraite cesse d'etre une representation 
pour devenir une esthetique ; elle ne copie plus la realite, elle 
la symbolise, de la le suprematisme " a savoir la suprematie 



Carre blanc sur fond blanc 



Malevitch 



Le carre et le fond tous les deux blancs, se distinguent par l’application des coups de brosse. 
La lumiere jouant sur les textures, la figure et le fond se differencient par leur tonalite. Cette 
differenciation dans les tons de blanc fait que Carre blanc sur fond blanc n’est pas un 
monochrome pur mais la plupart des historiens de l’art s’accordent pour attribuer la paternite 
du monochrome a Malevitch. 



des moyens strictement picturaux - couleurs et formes - sur les 
simples representations du monde visible des apparences ", 
une " suprematie de la sensation pure " capable de rendre 
perceptible la "solennite de I'univers " dans laquelle I'opposition 
entre I'homme et la nature, I'esprit et la matiere est abolie. (Karl 
Ruhrberg, L'art au XXe siecle, p.163-164) 

Le regard rejoint I'ame et reussit la ou les mots ont echoue ; 
('inexplicable est revele par la clarte, illumination silencieuse. Le 
monochrome represente pour la peinture son seuil ultime et 
constitue un point que Ton ne peut plus franchir ; c'est le mur de 
Planck de la physique quantique transpose en art abstrait. En 
effet, il revient au celebre physicien allemand Planck de 
signaler que la science est incapable de savoir ce qui s'est 
passe avant 1043 seconde lors du big-bang initial puisque la 
gravite dresse un mur infranchissable a toute investigation 
rationnelle. Au-dela du "mur de Planck", c'est le mystere total. 
Au-dela de ce mur se cache une realite inimaginable. Ainsi le 
monochrome revele tout autant qu'il cache le meme secret 
ultime. 

"L'essence de Tout est un secret dans un secret, le secret de 
quelque chose qui reste voile, un secret que seul un autre 
secret peut enseigner; c'est un secret sur un secret qui est voile 
par un secret." (anonyme) 

Avec Carre blanc sur fond blanc, l'art retrouve la mystique 
"primitive" du sentiment pur, sorte d'lllumination dans la 
transparence. Les couleurs, la forme, les objets, les etres ne 
sont pas nies au contraire mais atteignent leur finalite 
"existentielle" dans leur fusion avec le Tout transparent. (Le 
carre et le fond tous les deux blancs, se distinguent par 
('application des coups de brosse. La lumiere jouant sur les 
textures, la figure et le fond se differencient par leur tonalite. 
Cette differenciation dans les tons de blanc fait que Carre blanc 
sur fond blanc n'est pas un monochrome pur mais la plupart 



des historiens de l'art s'accordent pour attribuer la paternite du 
monochrome a Malevitch) 

Malevitch ne peut aller plus loin - pour lui la peinture a atteint 
son apogee - a quarante ans, il cesse de peindre mais l'art 
demeure et I'artiste reoriente alors sa carriere vers 
I'architecture constructiviste. 

Le Carre blanc, par la force cosmique qui lui est insufflee, est le 
resultat final d'une recherche obstinee de I'invisible et du 
surnaturel entreprise depuis plusieurs millenaires par nos 
ancetres prehistoriques qui ont eu la forte intuition de leur 
existence. C'est I'affirmation theologique de I'Un, par definition 
inimaginable, inconcevable, inaccessible. Malevitch a reussi a 
imprimer dans la "matiere" I'unite absolue dont decoule tout 
etre, de metamorphoser la toile en force representative de 
I'experience globale de I'etre fusionnel. 

"Ayant vaincu "le regne du soleil" (celui de I'ancienne logique 
"terrestre"), I'apparition de ces plans picturaux affirme 
I'instauration d'un nouvel ordre, un ordre situe au-dela des 
limites de notre entendement. Sa logique ne se refere plus a 
notre "monde de chair et d'os", elle est superieure". (Andrei 
Nakov, Les avant-gardes, I'avant-garde russe, p.14) 

Cette revelation de la lumiere, comme sujet de la 
representation picturale, traverse la toile tels les rayons 
cosmiques de I'infini sideral et Malevitch, de conclure dans son 
Manifeste suprematiste, "qu'en ce moment, le chemin de 
I'homme passe par I'espace". Le suprematisme, "semaphore 
de la couleur", se situe dans son "abime infini". Le peintre russe 
accomplit une veritable "miracle de l'art" c'est a dire que 
"I'Absolu devient accessible a la conscience par I'intermediaire 
de I'oeuvre qui le reflechit" et en ce sens, le Carre blanc sur 
fond blanc, lumiere sur lumiere, est de beaucoup superieur 
dans sa purete a I'abstraction calligraphique du Allah 



musulman ou du tetragramme JHVH le nom impronongable de 
la Divinite judeo-chretienne. 

Aussi metaphysiquement, ce que Malevitch met en lumiere, 
c'est le cas de le dire, est que les differents dieux (animisme, 
polytheisme, monotheisme) des differentes cultures ne sont 
que des modalites analogiques variees pour atteindre I'Un; 
comme les differentes couleurs du spectre qui convergent 
toutes vers le blanc tel que demontre par Newton (1669) avec 
la theorie de la composition de la lumiere blanche. En 
mathemathique, UN n'est par un nombre mais I'unite des 
nombres, il appartient au meme mystere que la lumiere. 
Chaque nombre est porteur en son essence de I'unite 
primordiale. Ainsi chaque univers religieux manifeste I'Absolu 
selon ses propres lois et rites sacres. 

Les formes perceptibles exterieures (exo) sont des symboles 
ouvrant sur la dimension interieure (eso) de toute chose, de 
I'atome aux galaxies. Ainsi, la multiplicite exterieure 
communique avec I'unite interieure. La reunion dans le blanc 
des multiples couleurs prefigure I'ordre et I'ultime beaute que 
les bouddhistes appellent la "Claire Lumiere" nominee le "Vide 
Universel". Cette lumiere claire et pure symbolise I'etat de 
Bouddha par lequel se revela la prise de conscience du vide 
universel, la Vacuite (shunyata) sorte "d'illumination 
instantanee" de I'Essence divine apparente au kouwa (Lui) des 
soufis musulmans ou I'Ein Sof des kabbalistes juifs. 

De tout temps, I'homme fabriqua des representations de dieux 
autant que des representations du monde sans cesse 
renouvelees au fil des evenements historiques, des 
developpements culturels et des connaissances scientifiques. 
En fait, comme le declare Schopenhauer, "le monde est ma 
representation", affirmation confirmee par Heisenberg et son 
principe d'incertitude et transposee en art dans cette 
declaration de Duchamp le regardeur fait le tableau". 



II en est ainsi du carre. En effet, pourquoi Malevitch choisit un 
carre plutot que le cercle ? Indeniablement, le carre de 
Malevitch renoue avec la dimension sacree de I'art primitif du 
trait. Par le trait, I'esprit s'ouvre au mystere, a la representation 
abstraite d'un ordre magique. D'abord ornemental, le trait de 
scarification sur la peau des hommes et des femmes, des la 
prehistoire, veut montrer a la fois I'appartenance d'un membre 
a un groupe, son rang social, son totem personnel et sa relation 
avec le divin. Le tatouage primitif est I'art du langage spirituel et 
I'ceil, receptacle d'ondes spirituelles materialisees grace a la 
lumiere, achemine au cerveau les perceptions recueillies que la 
pensee ordonne en connaissances ensuite en traditions. La 
pensee creatrice favorise la comprehension des symboles. 




(gravure attribute a Merian) 

«Du male et de la femelle, fais un cercle, puis de la un carre et ensuite un 
triangle; fais un cercle et tu auras la Pierre des philosophes». (Merian) 

Depuis les Temps archai'ques, le cercle represente le monde 
visible : cercle du soleil, de la lune, rondeur de I'iris etc. A 
I'epoque, il ne s'agit pas d'un signe geometrique mais d'un 
symbole sacre qui oriente la perception mystique des 
phenomenes celestes et des constructions enigmatiques du 



monde naturel vers la recherche d'une "presence" qui gere 
I'harmonie de cet Univers. Le cercle est done porteur d'un 
pouvoir magique naturel auquel I'homme, comme affirmation 
de sa propre puissance creatrice, inventa le carre comme 
symbole du pouvoir de la culture. Ainsi pour Malevitch, le carre 
est I'atome premier de la creativite humaine done la base du 
suprematisme geometrique. 

Le carre n’existe pas dans la nature a I’echelle humaine, 
incomprehensible meme impensable pour nos ancetres 
primitifs. II commencera a se reveler a I’origine de la civilisation 
avec les ziggourats mesopotamiennes et les pyramides 
egyptiennes car il n’y a pas de pyramides a base triangulaire 
malgre les apparences. Les pyramides antiques sont de base 
carree. II s’agit de carres superposes se retrecissant jusqu’a ne 
plus etre qu’un point. 

A I’epoque romaine, Vitruve, architecte et ingenieur au premier 
siecle avant Jesus-Christ, veut inscrire le corps humain dans 
une geometrie parfaite. II conclut qu’un homme aux bras et 
jambes ecartes, pouvait etre inscrit au meme titre dans les 
figures geometriques parfaites du cercle (homo ad circulum ) et 
du carre ( homo ad quadratum). 

“Le centre du corps humain est en outre par nature le nombril; 
de fait, si Ton couche un homme sur le dos, mains et jambes 
ecartees, et qu’on pointe un compas sur son nombril, on 
touchera tangentiellement, en decrivant un cercle, I’extremite 
des doigts de ses deux mains et de ses orteils. Mais ce n’est 
pas tout: de meme que la figure de la circonference se realise 
dans le corps, de meme on y decouvrira le schema du carre. Si 
en effet mesure est prise d’un homme depuis la plante des 
pieds jusqu’au sommet de la tete et qu’on reporte cette mesure 
sur la ligne definie par ses mains tendues, la largeur se 
trouvera etre egale a la hauteur, comme sur les aires carrees a 
I’equerre”. (Vitruve, De Architectura, III, 1, 3) 



A la Renaissance, Leonard de Vinci reprendra les calculs de 
Vitruve et composera le croquis du fameux dessin sur les 
regies de la proportion humaine. Le carre est une invention 
humaine, plutot une intuition humaine finalement «vue» 
naturellement et demontree plusieurs siecles plus tard grace au 
microscope puisque beaucoup de mineraux se cristallisent en 
forme de cube. 

Ainsi le cubisme, quoique revolutionnaire pour I’epoque, resta 
neanmoins attache aux anciennes valeurs de la science 
newtonienne et prisonnier du figuratif. Les corps et objets 
cubistes deconstruits en segments juxtaposes offrent la vision 
asymetrique d’un monde discontinu, sans liens de parente ou 
s’insinuent la tension, I’ambiguite, le contraste, la polemique, 
prefigurant la premiere guerre mondiale qui mettra fin au 
mouvement initie par Picasso et par Braque tandis que le Carre 
blanc sur fond blanc de Malevitch de I’apres-guerre deviendra 
le symbole moderne parfait pour representer la pensee de 
I’homme nouveau en communion avec I’Univers incitant 
ardemment a la reconciliation des peuples sur terre. A I'image 
de la relativite d'Einstein et la theorie des quantas de Planck, 
I'art et la theologie montrerent aussi I'apparition d'un univers en 
relation avec un "champs de forces", sorte de synergie 
cosmique insondable. 

Le monochrome de Malevitch souleve bien des 
questionnement sur les rapports entre concepts scientifiques et 
art mais aussi comporte sa part d'enseignement. Ainsi a sa 
sortie, la toile de Malevitch crea scandale, elle ne representait 
rien, elle etait un espace vide accroche sur un mur vide, un vide 
interpenetrant un vide. II venait de boucler trois milles ans de 
recherche scientifique depuis que Hesiode emit, le premier, 
I'hypothese de I'Origine du monde a partir du vide. Aujourd'hui, 
en effet, la physique quantique met en equations le 
surgissement spontane de I'Univers a partir des fluctuations du 



Vide et demontre egalement, paradoxe oblige, que le vide 
cosmique intersideral malgre les apparences de la "toile vide" - 
n'oublions pas que la toile du peintre est tissee de millions de 
milliards d'atomes - est neanmoins rempli d'une energie infinie 
provenant d'une matiere obscure, qu'Enrico Fermi nomma 
nutrinos, proposition qui rejoint exactement la vision de 
Malevitch. Cette plenitude sans mots, sans forme, ni couleur, - 
le blanc est une non-couleur - s'inscrit dans une interrelation 
continuelle avec I'environnement quantique de sorte que 
I'oeuvre n'est jamais identique mais toujours en devenir comme 
I'Univers, jusqu'a preuve du contraire, en continuelle 
expansion. 

Le Carre blanc est fidele a la logique paradoxale en ce sens 
qu'il nous amene a considerer le blanc, la lumiere a la fois 
materielle et immaterielle comme la seule tentative possible 
pour representer concretement I'abstraction supreme. 

Le Carre blanc de Malevitch peut done etre regarde dans 
n'importe quel sens, il n'y a ni haut ni bas, ni droite ni gauche, 
aucun sens n'etait preetabli, ni perspective, d'apres I'axiome 
que "I'Univers n'a ni plafond, ni sol, ni fondation, ni horizon". 
Pensee paradoxale oblige, I'extreme abstraction du Carre blanc 
serait-il en meme temps, le plus realiste de tous les tableaux ? 
Comme si la realite, la raison et I'abstraction, I'intuition 
delivraient essentiellement le meme message. 

Dans Critique de la raison pure, Kant nous demontra 
magistralement que notre raison a des limites et qu'elle reste 
fortement liee aux experiences humaines, lorsque la raison va 
au-dela et dans I'au-dela, tout devient alors speculation. 
Autrement dit les preuves de I'existence ou non de Dieu ne sont 
pas accessibles a la raison. 

"Notre raison est absolument incapable de decouvrir le rapport 
qui existe entre un monde, tel que nous pouvons le connattre 



par I'experience et la supreme sagesse." (Pensees successives 
de Kant sur la theodicee et la religion, Edition Vrin, Paris, 1967, 
p.204) 

Par la suite, Schopenhauer donna ainsi raison a Kant : nous 
connaissons des "apparences" et des "phenomenes" et non 
pas les "choses en soi" encore moins un absolu ou Dieu. 

Mais en contre-partie, la raison a, de tous temps, de la 
prehistoire a nos jours, eu un penchant naturel vers la 
transcendance ou la pensee tente de depasser ses limites mue 
par une sorte de besoin metaphysique profondement ancre 
dans la sensibilite humaine. A defaut de preuve, la pulsion 
humaine attiree vers I'idee de Dieu a-t-elle une fonction ? Oui ! 
repond Kant : Dieu est "I'ideal de la raison", une idee 
regulatrice, un principe regulateur de la pensee humaine ayant 
comme fonction d'annihiler I'angoisse existentielle et les peurs 
nevrotiques ajouta Freud. Dieu n'est pas un objet, ni un 
personnage reel, mais une idee, non une verite mais une 
pensee de salut qui delivre I'homme de son destin tragique. Or 
I'idee regulatrice, si pleine de sens soit-elle, peut-elle se 
manifester dans le tangible ? 

Ou Dieu peut-il bien se cacher, se dissimuler dans la nature ? 
Est-il cache dans le totem de I'ours des cavernes des 
chasseurs primitifs, dans les vegetaux des societes agraires 
matriarcales, dans les animaux des societes nomades 
pastorales, dans le soleil des Egyptiens ou des Incas, dans la 
lune des Mayas et des Azteques ? Que dire de ces mains 
primitives gravees ou peintes dans les cavernes prehistoriques 
cherchant a saisir les animaux magiques dessines sur les 
parois nous rappelant la main de Dieu de la Chapelle Sixtine 
qui rejoint celle de I'homme, I'appelant ainsi a la vie ? Qu'est-ce 
qui peut etre a la fois visible et immaterielle ? 

Le Carre blanc est la derniere veritable reponse et peut-etre la 



seule, que I'art pouvait apporter a cette question ouverte, 
depuis la prehistoire et I'art des cavernes, sur la representation 
ultime de Dieu : I'Origine, lorsque contemple avec "les yeux de 
I'ame", est illumination. L'art a atteint la purete celeste : le 
Blanc, symbole des origines, de la vie, de la mort et de la 
renaissance. 

"Jesus prend avec lui Pierre, Jacques et Jean et les emmene 
seuls a I'ecart sur une montagne. Et il fut transfigure devant eux 
et ses vetements devinrent resplendissant, d'une telle 
blancheur qu'aucun foulon sur la terre ne peut blanchir de la 
sorte." (Marc, 9, 2-5) 

"Allah a soixante-dix mille voiles de Lumiere et d'Obscurite : s'il 
devait les retirer, alors les splendeurs de Son Aspect 
consumeraient sans aucun doute tous ceux qui L'aurait 
apprehende du regard". (Commentaire (Ghazali) du Verset de 
la Lumiere du Coran) 

L'art a atteint le but de sa mission metaphysique. N'oublions 
pas que l'art et la religion sont des jumeaux siamois nes dans 
la meme caverne du paleolithique. Depuis la prehistoire, l'art et 
le sacre sont intimement relie par le meme cordon ombilical, le 
premier cherchant la representation du second. L'art a alors 
comme fonction de reveler I'homme a lui-meme. C'est par la 
mediation de I'objet cree que I'humain apprendra a se 
connaitre; a cette epoque, l'art est essentiellement 
pedagogique : 

"N'en doutons pas : tout ce que I'homme rajoute au besoin sans 
aucune satisfaction supplemental, ce qu'on appelle l'art, n'a 
qu'un seul mobile : se manifester a lui-meme qu'il n'est pas 
qu'un vivant; qu'il n'est pas seulement un etre qui mange, qui 
boit, qui dort, qui combat, qui se deplace mais un sujet spirituel 
qui sait si bien s'elever au-dessus des exigences de 
I'organisme..." (Gobry Ivan, Le sens de la beaute, p.25) 



Telle est la conclusion a tirer de I'oeuvre de Malevitch : le 
"suprematisme blanc" comme "action pure" de I'energie 
mentale pure propulse I'Homme dans la "revolution de I'esprit 
pur" qui depasse la connaissance materiellement 
experimental. L'lntuition et la Raison, loin de s'opposer sont 
reunis pour toujours dans I'Unite du Blanc, de la Lumiere. 

La theologie mystique de la Lumiere developpee par les 
moines s'inscrit dans une recherche de I'union avec I'energie 
divine "qui transforme le corps et le rend spirituel (...) de sorte 
que I'homme tout entier devient Esprit (Triades Al, 2,9). Ce 
qui veut dire que "celui qui participe a I'energie divine (...) 
devient lui-meme, en quelque sorte, lumiere; il est uni a la 
Lumiere, et avec la Lumiere il voit en pleine conscience tout ce 
qui reste cache a ceux qui n'ont pas eu cette grace " Non 
seulement la lumiere est la revelation la plus adequate de 
I'essence meme de la divinite mais I'etre mystiquement parfait 
est lui-meme transfigure, eclatant, rayonnant. (V. Lossky, 
Theologie de la lumiere, p. 110 cite par Mircea Eliade in Histoire 
des croyances et des idees religieuses, Payot, 1978) 

" Tu m'as accorde, Seigneur, que ce temple corruptible - ma 
chair humaine - s'unisse a Ta sainte chair, que mon sang se 
mele au Tien; et desormais, je suis Ton membre transparent et 
translucide." (Symeon le Nouveau Theologien) 

L'entree de la Lumiere divine dans la conscience permet done 
de decouvrir la perfection des Origines et de la Fin, du Paradis 
d'avant I'histoire, au sort ultime de I'homme qui mettra fin a 
I'histoire. En somme, toutes les grandes mythologies antiques 
ont attribue une nature lumineuse a la divinite ou I'entite qui 
detient la connaissance transfigurante. 

En Inde, la Lumiere est I'essence meme du Cosmos grace a 
laquelle le voile de la maya est dechire. La creation cosmique 



est un "jeu" divin, une illusion (maya) et seul I'illumination 
permet de percer le mirage, de dechiffrer le secret de la maya, 
ce faisant saisir que la vie est un "jeu" libre et spontanee de la 
divinite. 

Pour Aristote, I'immuable cosmos projette sa lumiere blanche 
sur toutes les spheres celestes permettant I'incroyable 
spectacle "feu et lumiere" du scintillement nocturne des etoiles, 
la lumiere blanche du soleil traverse I'ether pour venir irradier la 
terre de couleurs ; la couleur, pour le philosophe grec, etant une 
"corruption", une degradation du blanc primordial venu 
s'abtmer par diffusion, par diffraction, par refraction et par 
absorption, sur les objets, les choses, les etres. 

Pour les Chinois, la Lumiere spirituelle est lumiere de la 
connaissance confirmee par le caractere ming qui unifie les 
lumieres du soleil et de la lune, synonyme d'lllumination pour 
les bouddhistes. En islam, En-Nur, la lumiere est 
essentiellement identique a Er-Ruh, I'Esprit, idem en Iran ou, le 
zoroastrisme parle de la consubstantialite de I'esprit/lumiere qui 
assure la victoire finale de la "Lumiere de Gloire" sur les 
tenebres. Le Mystere de la Fleur d'Or, texte taoi'ste, considere 
que I'Essence de la vie est contenue dans la Lumiere du coeur 
et qui doit etre continuellement mise en circulation a I'interieur 
du corps. 

Les Tibetains, eux, parlent de I'origine commune du monde et 
de I'homme sous forme d'un mythe qui raconte que d'une 
Lumiere emanant du Vide Primordial fut engendre un CEuf, 
duquel eclata la lumiere blanche de I'Univers qui engendra a 
son tour, un Oeuf duquel sortit I'Homme Primordial. Finalement, 
Le Livre tibetain de la mort parle de celle-ci comme lumiere 
d'une "Verite Pure" ou le trepasse aura a choisir entre la 
lumiere brillante de la Sagesse ou la lumiere blanc terne des 
devas, lumiere impure qui perpetue le cycle des reincarnations 
et signifie le retour sur terre. (Chevalier/Gheerbrant, 



Dictionnaire des symboles, 1982. Eliade Mircea, 
Mephistopheles et I'androgyne, 1962) 

Cet identification de la Lumiere a la conscience d'etre est 
reprise aussi dans I'Ancien Testament. Dans la Genese, le Fiat 
Lux !, "Que la lumiere soit !" est ('interpretation symbolique de 
I'illumination du monde, ordonnance du chaos. Selon la 
Vulgate, traduction latine de la Bible approuvee en 1546 lors du 
Concile de Trente, Adam et Eve furent tentes par Lucifer qui en 
latin signifie "porteur de Lumiere", c'est-a-dire porteur de la 
connaissance du bien et du mal, porteur de la conscience 
d'etre. Quand Moi'se revint du Mont Sinai', son visage fut si 
eclatant que le peuple eut peur. 

Ainsi le Nouveau Testament mentionne souvent que nous 
sommes "enfants de la Lumiere" signifiant que nous possedons 
en plus d'une origine biologique, une filiation spirituelle revelee 
par I'illumination du bapteme de feu initie par le Saint-Esprit. 
Evidemment, cette metaphore de la lumiere comme "plein 
d'Absolu" sera la preferee de Teilhard de Chardin. Du "foyer 
universel" rayonne la "lumiere celeste" qui penetre le "cristal 
des etres" car c'est encore a la maniere dont le rayon penetre 
le cristal que Dieu se fait "universellement tangible et actif" "a la 
faveur des immenses nappes du cree." (Pantheisme, Action, 
Omega, p.30) 

II est done universellement reconnue de la prehistoire a nos 
jours que la Lumiere mystiquement pergue est synonyme de 
transcendance du monde terrestre et immanence de liberte 
absolue contenue dans la connaissance supreme, comme le 
signe de la revelation de la Realite ultime. La nature de cet 
autre monde, malgre les differences culturelles et religieuses, 
remet en question la structure de I'Univers tel que pergue 
auparavant. Les experiences de la lumiere sont au coeur des 
grandes revelations spirituel les autant que des grandes 
decouvertes scientifiques. 



Cette mystique de la lumiere venue des Temps antiques issue 
de la connaissance intuitive du contemplatif trouve echo, en ce 
debut du XXe siecle dans la physique moderne ou Ton 
decouvre que I'electron est bel et bien porteur de lumiere; qu'il 
peut rester sagement dans son paradis au coeur de 
I'antineutron ou bien passer a I'acte, desobeir et quitter son 
Eden par la disintegration de I'antineutron. (Charron) C'est par 
cet acte de "rebellion" que I'electron se met a "exister" et a 
accroTtre son flux lumineux. Cet electron charge de lumiere 
devient ainsi le moteur de toute revolution cosmique, de la 
matiere et de la vie et finalement, porteur de connaissance, de 
memoire, done d'Esprit. Ainsi le paradoxe de la lumiere comme 
onde corpusculaire de la physique moderne renvoie au 
paradoxe de Dieu transcendant et immanent en meme temps. 
Cette "Lumiere interieure qui nous habite", cette "fleur d'or" est 
pergue dorenavant autant par le mystique que le physicien 
athee ou I'artiste contemporain. 

La logique quantique nous apprend que la symetrie primordiale 
est I'harmonie de toutes les asymetries existantes, la theorie 
des cordes fournit une theorie vraiment unifiee, puisqu'elle 
propose que toute la matiere et toutes les forces decoulent d'un 
ingredient unique que sont les cordes microcosmiques, comme 
le blanc est la somme de toutes les couleurs existantes du 
spectre (Newton), comme le chiffre UN contient tous les 
nombres (Schuon), comme Dieu, le Grand Manitou est la 
somme de tous les etres ; Dieu comme une pensee ou I'homme 
incorpore I'autre, fusion des races en Humanite. (de Chardin) 
Ainsi I'intuition des artistes de I'abstraction des annees 1920 se 
concretise, I'art, la science et la theologie peuvent former un 
seul et meme systeme de pensee que I'oeuvre d'art et les 
equations rendent visible. En ce sens, des artistes comme 
Malevitch, Kandinsky et Mondrian ne sont pas des porte 
paroles mais des porte-images de la pensee paradoxale sous 
jacente aux equations renversantes de la mecanique 
quantique. 



Ici encore Malevitch est fidele aux equations de Heisenberg sur 
les relations d'incertitude selon lesquels passer un certain 
stade d'observation, tel ou tel aspect de la nature se brouille, 
ainsi comme dans la theologie mystique, I'Univers comme Dieu 
devient indicible, non-representable. Ce concept d'incertitude 
vague et obscure s'eclaire grace aux lumieres de Montaigne : 
"puisque ('intelligence humaine est incapable d'atteindre des 
verites et des certitudes definitives, aucun discours 
philosophique ou religieux ne peut pretendre prouver sa validite 
par des arguments rationnels. Des lors on ne peut que croire ou 
adherer dans I'incertitude. Dans une telle posture, I'incertitude 
ne signifie pas le doute. Cela signifie simplement qu'on peut 
avoir la foi ou des convictions en matiere philosophique ou 
religieuse mais, celles-ci n'ont rien de dogmatique, d'intangible 
et d'absolu." (Frederic Lenoir, Les metamorphoses de Dieu, 
P-53) 

Dieu est le present eternel du mouvement, sans cet acte pur, 
tout retombe dans le neant. II n’est pas un Absolu statique, fige 
mais au contraire dynamique, en devenir. Cet initiateur du 
premier mouvement est toujours aujourd’hui ce sur quoi bute la 
biologie de revolution et la science physique contemporaine. 
De I’autre cote, certaines sectes evangelistes veulent, quant a 
elles, associer le «dessein intelligent)) de I’Absolu au modele de 
la creation biblique. Rien de plus inexact, le dessein intelligent 
associe a la creation biblique est une fraude intellectuelle 
typique des sectes de tout acabit. 

Heureusement la pensee paradoxale de la science quantique 
nous permet de reconcilier philosophiquement creation et 
evolution dans un meme schema logique. La plupart des ecoles 
philosophiques grecques et romaines de I’Antiquite 
partageaient egalement cette conception : «la grande chaine 
de I’ tre», idee essentielle developpee autant par Aristote et 
Platon et qui perdurera jusqu’a nos jours. La theorie de 
1’evolution de Darwin serait I’axe horizontal et materialiste de 



«la grande chatne de I’ tre» tandis 1’evolution des «points de 
memoire» ou «dessein intelligent)) formerait I’axe vertical et 
spirituel. Comme si la grande chatne de I’ tre etait le resultat 
present, le constat immediat mais immediatement depasse 
d’un Absolu en eternel devenir. De ce constat, Hegel en tira la 
maxime suivante : 

« L’esprit ne se trouve jamais dans un etat de repos, mais il est toujours 
emporte dans un mouvement indefiniment progressif. (...) L’esprit qui se 
forme murit lentement et silencieusement jusqu’a sa nouvelle figure, 
desintegre fragment par fragment I’edifice de son monde precedent. 
(Phenomenologie de I’esprit, tome I, Edition Aubier-Montaigne, Paris, 
P-12) 

La poesie est acte de liberte, elle permet I’eclatement de la 
pensee rationnelle par I’emerveillement de I’allegorie. 
Heureusement I’homme a su agencer ces differentes 
informations cosmiques en quelque chose d’harmonieux, 
disons plus chaleureux que ces froidures mathematiques. 
Seule la poesie peut rendre tangible le mystere du vivant et 
nous faire aimer la vie jusqu’a la mort qui elle seule nous 
delivrera de nos exquises illusions. Sans la poesie, I’humanite 
meurt d’ennui. 

Depuis toujours, «notre imagination deploie devant nous I’image toujours 
renouvelee du possible. La recherche est un processus sans fin dont on 
ne peut jamais dire comment il evoluera. L’imprevisible est dans la nature 
meme de I’entreprise scientifique... II faut en accepter la part d’imprevu et 
d’inquietant». (F. Jacob, Le Jeu des possibles, Editions Fayard, 1981) 

Les hommes qui ont peint les fresques gigantesques des 
grottes de Lascaux cherchaient a resoudre les memes 
interrogations auxquelles est confrontee la science moderne. 
L’art et les mathematiques avec leur caractere transculturel et 
trans-historique parvinrent a representer la poetique de 
I’indicible. Nous pouvons meme affirmer que I ’art parietal est 
aussi contemporain, est aussi actuel que les equations 
quantiques. 



L’enquete scientifique commence toujours par I’invention d’un 
monde possible, ou d’un fragment de monde possible. Elle 
implique toujours une certaine conception de I’inconnu. Ainsi 
commence aussi la pensee mythique. Ce qui les differencie 
c’est la maniere dont I’homme cherche a « inventer I’avenir » au 
travers de diverses activites qui ont chacune leurs regies 
propres, mais qui font toutes appel a son imagination. Comme 
Henri Wallon I’a si bien exprime : «Les puissances invisibles du 
primitif sont evidemment sans ressemblances avec les forces 
que mesure le physicien, mais a leur fagon elles jouent le 
meme role». 

«Si tu comprends, les choses sont ce qu’elles sont, 

Si tu ne comprends pas, les choses sont ce qu’elles sont». 

(vers zen) 

Au fond, et ce vers zen nous y incite, il importe guere de 
connattre Dieu. Ces grands elastiques en perpetuelle 
expansion comme I’Univers nous apprendront peut etre 
qu’apres tout, Dieu, le «savoir primordial) nous sera toujours 
inaccessible parce qu’eternellement insaisissable. Qu’il soit 
cyclique ou en eternelle expansion, I’Un est non seulement 
multiple, complexe mais en eternelle mouvement, Dieu est un 
nomade de I’infini en perpetuelle transformation : Nomadeus. 

«L’Un s’efforce d’evoluer vers une forme d’existence toujours plus com- 
plexe, avancee et consciente que ce soit ici ou d’une autre maniere, dans 
un autre monde. Notre conception religieuse de 1’evolution signifie que 
I’energie divine va en avant et en montant...vers des niveaux de complex- 
ite plus sophistiques et plus complexes)). (Arthur Green, Seek my face, 
Speak my name, Northvale, N.J., Jason Aronson, 1992, p.71) 

Selon Heisenberg, le monde des equations abstraites de la 
physique pure revele leur poesie intrinseque toute empreinte 
de liaisons harmonieuses qui propulsent alors I’individu qui les 
congoit vers des sommets extatiques pour ne pas dire 
mystiques. 



La beaute d’une equation mathematique de De Broglie ou 
d’une equation quantique de Schrodinger ou d’un theoreme de 
Godel ou Zermelo ou la calligraphie algebrique et geometrique, 
demontrent largement qu’une grande force est a I’oeuvre ; chef- 
d’oeuvre devant lequel Kepler s’ecria : “les mathematiques sont 
I’archetype de la beaute du monde.” Ainsi (’equation devient 
I’icone de la beaute intelligible revelee par les relations 
cosmiques. Et Paul Dirac, ce grand savant et Prix Nobel de 
physique, de poursuivre dans un article de Scientific American, 



«On peut se demander : pourquoi la nature est-elle construite de cette 
fagon ? Et la seule reponse alors est que notre connaissance actuelle de 
la nature semble nous montrer que c’est bien ainsi qu’elle est construite : 
nous n’avons qu’a accepter le fait». (mai 1963, p.53) 

«La mathematique, normalement reconnue pour son caractere positif, 
rigoureux et precis, est souvent oeuvre poetique creant un univers d’imag- 
ination; et la poesie, normalement aimee pour sa spontaneity ludique et 
son inefficacite supreme, devient un demiurge mathematique qui assem- 
ble mots et images pour construire un univers hautement factuel». (Scott 
Buchanan, Poetry and Mathematics cite in www.pauibraffort.net/science_iittera- 
ture, ch.3) 

La fin des annees 1960 marque I’arrivee d’une nouvelle ultime 
theorie tout a fait deconcertante : la geometrie fractale. 
L’histoire des fractales commence avec Benoit Mandelbrot. Pas 
vraiment ! Les premieres figures fractales connues datent de la 

fin du XIX e siecle. La poussiere de Cantor est probablement la 
plus ancienne fractale decrite vers 1872. L’existence de 
fonctions fractales etait connue, mais elles etaient mal vues de 
nombreux mathematiciens qui n’etaient pas loin de les 
considerer comme des aberrations appeles “monstres 
mathematiques”. L’aspect fantastique de ces creations 
mathematiques aux allures etranges est indeniable. 



particulieres d’ordre et de desordre, mesure ce degre 
d’irregularite grace a une geometrie fractionnaire et represente, 
grace a I’ordinateur, I’image fractale du chaos. Toutes les 
sciences sont concernees, pour repondre a I’intuition de Platon 
reformulee par James Gleick : “ (...) derriere les formes visibles 
et particulieres de la matiere doivent se cacher des formes 
fantomatiques qui leurs servent de modele invisible.” Si bien 
que le desordre de la matiere, des formes, du monde n’est que 
desordre apparent. Ce n’est qu’apres coup, qu’apres I’orage, 
que Ton peut constater que le developpement evolutif est 
parfaitement coherent. La regulation du systeme nous ramene 
a I’auto poieis. 

Ce fut le merite de Mandelbrot de faire ces rapprochements et 
de developper un domaine mathematique entierement 
nouveau. Les objets de la nature, observes a grande distance, 
peuvent apparaitre globalement comme des formes simples, 
regulieres, descriptibles au moyen des categories de la 
traditionnelle geometrie euclidienne : des cercles, des triangles, 
des parallelepipedes, des spheres, des cones, des cylindres, 
des polyedres, et toute combinaison de ces formes 
elementaires primitives. Pourtant, observees de plus pres, ces 
formes naturelles deviennent plus compliquees, moins 
lineaires, moins « euclidiennes » ; elles presentent des 
contours brises et des structures surfaciques ramifiees, 
enchevetrees. 

Un objet fractal possede au moins I’une des caracteristiques 
suivantes : il a des details similaires a des echelles 

arbitrairement petites ou grandes ; il est trop irregulier pour etre 
decrit efficacement en termes geometriques traditionnels ; il est 
exactement ou statistiquement auto-similaire, c’est-a-dire que 
le tout est semblable a une de ses parties ; des repliques 
miniatures de I’ensemble : pas identiques, mais de nature 
similaire. 



La theorie du chaos demontre I’existence de combinaisons 



Les exemples puises dans la nature sont omnipresents et la 
physique decouvre qu’ils sont en extension continuelle. La 
structure des nuages en mouvement, la forme des montagnes, 
I’organisation d’un ciel etoile, I’univers des galaxies, tout 
comme une simple feuille d’arbre, un morceau de rocher, un 
fragment de metal sont affectes d’innombrables zones 
d’irregularite en fonction des niveaux d’observation auxquels 
on les soumet. A I’interieur de notre corps nous trouvons de 
multiples structures de type fractal: le reseau sanguin 
coronaire, les voies respiratoires, I’intestin grele, comme autant 
de « labyrinthes complexes de bifurcation auto-similaire ». Le 
motif geometrique qui apparaTt, se repete sur des echelles de 
plus en plus petites done on a bien auto-similarite: quelle que 
soit I’echelle a laquelle on observe ces structures, I’aspect 
parait identique. La structure est lacunaire, sa dimension est 
non entiere, elle est fractale. 

Le merite de la geometrie fractale est precisement d’avoir 
permis de caracteriser ces degres ou niveaux d’irregularite 
relative qui signent I’heterogeneite morphostructurale de la 
matiere et de I’univers tout entier. L’affirmation hermetique 
selon laquelle “ce qui est en haut est comme ce qui est en bas, 
et ce qui est en bas est comme ce qui est en haut”, et celle de 
Giordano Bruno, “tout est dans Tout” sont maintenant des 
realties scientifiques acceptees en cette fin du second 
millenaire de la civilisation occidentale. 

Nous passons du corps humain au corps de I’Univers. En effet, 
certains astrophysiciens ont remarque des similitudes dans la 
repartition de la matiere dans I’Univers. Ce point de vue a 
donne naissance au modele de I’univers fractal, decrivant un 
univers base sur les fractales. Notre Galaxie, la Voie lactee, est 
composee d’une centaine de milliards d’etoiles et de gaz 
d’hydrogene mele a de la poussiere. Comme tout fractal, cette 
structure est auto similaire, e’est-a-dire qu’elle se reproduit 
avec le meme aspect a differentes echelles comme des 



poupees russes, sur au moins cinq a dix niveaux. 

Mais ces objets ont une structure auto similaire sur une echelle 
etendue, mais finie. Bien entendu, le fractal dans la nature ne « 
passe pas » a I’infini. II existe un niveau d’echelle limite dans la 
nature a cet aspect fractal : celui-ci s’eteint au moment ou I’auto 
similarite cesse. Pour un objet comme un rocher, elle cesse 
lorsque Ton passe au niveau des molecules, qui n’ont aucune 
auto-similarite formelle avec le rocher lui-meme. La limite de 
I’infiniment grand serait que I’Univers devient homogene a 
grande echelle, comme en a temoigne I’observation du fond de 
rayonnement cosmologique. Le qualificatif « fractal » ne saurait 
done etre employe comme synonyme de « decomposable a 
l’infini» 4 la geometrie fractale s’eloignant ainsi de la theorie 
ultime. 

Peut etre que cette utopique theorie ultime tout comme Dieu est 
tout simplement incomprehensible et que nous ne la 
connattrons jamais ? Peut etre egalement, sommes-nous 
confrontes selon Popper a une chaine infinie de principes de 
plus en plus fondamentaux qui exclue I’idee d’une explication 
ultime ? Finalement, peut etre qu’il n’y a tout simplement pas de 
loi ultime expliquant objectivement le monde ? Pourtant comme 
I’indique le theoreme de Zermelo si « tout ensemble quel qu’il 
soit possede une relation de choix permettant de bien ordonner 
la totalite des elements de I’ensemble », nous nous devons de 
faire acte d'humilite et accepter pour I’instant que la 
connaissance de cette relation de choix nous echappe. 
Rappelons-nous Kant « Notre esprit a des limites ». 

Rappelons-nous egalement que selon le principe d’incertitude 
de Heisenberg, le monde concorde avec I’image que nous en 
percevons. Ce fait ne nous encourage pas a penser que notre 
image metaphysique du monde coincide a la realite objective 
de ce meme monde. Rien ne nous prouve mieux I’extreme 
incertitude de nos affirmations metaphysiques que leur infinie 



variete. Que des peuples affirment que leur dieu est le plus vrai 
des vrais et que sa Parole est immuable, place Dieu dans une 
position statique, un tabou indiscutable identifie comme un 
concept sterile qui ne peut etre matiere de pensee. Alors qu’au 
contraire et nous I’avons amplement demontre Dieu est un 
concept dynamique qui evolue au fil des siecles, au gre de nos 
connaissances. 

Autant en science qu’en theologie, quelque chose nous 
echappe, echappe a notre entendement selon le theologien 
Thierry Magnin. Dans les deux cas, nous sommes accules 
comme devant le mur de Planck a un mystere dont nous 
tentons de decouvrir le code, ensuite le traduire en concept 
accessible a notre esprit. Autant I’enquete scientifique que la 
pensee mythique et religieuse a comme prealable I’intuition 
d’un monde possible qui implique une certaine vision de 
I’inconnu. Jusque qu’a ce jour, I’avenir fut toujours different des 
theories que nous avons elaborees au cours des siecles ; 
I’imprevisible a toujours ete le moteur de toute recherche 
scientifique ou spirituelle entrainee dans un processus sans fin, 
en expansion continuelle. Nous sommes confrontes a «la fin 
des certitudes» de stability physique d’un monde regis par des 
lois immuables, remplaces par un monde en construction 
offrant d’innombrables potentiates. Dorenavant, toute theorie 
de la connaissance scientifique ou religieuse doive admettre 
que quelque chose nous echappe. II ne s’agit pas d’une 
«defaite de la raison» mais de comprendre que «notre esprit a 
des limites» qui ne demandent qu’a etre depassees, tel est le 
progres de la conscience humaine. Saint Augustin disait que « 
le mystere n’est pas ce que Ton ne peut pas comprendre mais 
ce que Ton n’aura jamais fini de comprendre », idee reprise 
dans le soufisme musulman : « Gloire a Celui qui n’a pas 
octroye a Ses creatures d’autre voie pour Le connaitre que 
I’impuissance a Le connaitre ». 

Ainsi le paradoxe de la lumiere a la fois onde et corpuscule 



nous montre que c’est en considerant ces deux modes 
contradictoires que nous pouvons saisir la complexity d’une 
realite etrange a ce jour incomprehensible. Si bien que le 
photon n’est ni une onde ou un corpuscule mais «quelque 
chose» qui unit ces deux images en un concept inconnu. Voila 
bien une situation particuliere ou notre raison doit « construire 
du sens sur du non-sens». Tel est notre mystere contemporain. 

Au niveau religieux, les theologiens, pretres, imams, rabbins et 
exegetes de tous acabits ont quant a eux voulu introduire du 
sens dans le mystere, ils I’ont par le fait meme fige dans le 
dogmatisme le plus sterile puisque leur dieu ne tolere aucune 
contradiction. En conversation avec son ami Heisenberg, le 
physicien Pauli lui confia que son travail de recherche sur la 
symetrie et I’anti-symetrie, c’etait comme vouloir «concilier le 
Christ et le diable», affirmation des plus heretiques qui en 
d’autres temps et lieux I’aurait conduit au bucher. Pourtant, 
Pauli ne fait ici qu’exprimer I’essence du mystere comme un 
appel a explorer toutes les potentiates y compris les 
contradictions les plus extremes. La connaissance de notre 
realite est un processus ou nous n’aurons jamais fini de 
chercher pour mieux comprendre. 

L’objectivite « scientifique » et le dogmatisme religieux eriges 
en critere supreme de verite, ont eu des consequences des 
plus nefastes. Cela signifie plutot que nous ne pouvons pas 
nous empecher de vivre dans une perspective de doute radical 
dans lequel il n’y a pas de certitudes et de garanties 
metaphysiques ultimes mais uniquement une quete de sens 
permanente. 

Nous devons nous accommoder de notre ignorance de Dieu. 
Mais cela ne signifie pas que «tout soit possible)), que 
1’evolution soit maintenant entre les mains de la volonte de 
puissance d’un homme atteint comme Nemrod du complexe de 
deite qui, pour prendre la place de Dieu, irait jusqu’a mettre en 



jeu I’avenir de I’humanite. Dela I’importance de la laicite et de 
la democratic. 

N’est-ce pas plutot, a I’oppose de la verite unique, la plurality 
du sens qui donne a la conscience I’elan necessaire a la 
connaissance. Si tout le monde voyait exactement les memes 
choses, I’artiste serait un personnage inutile, tout creation 
impossible. N’est-ce pas la difference, les paradoxes, les 
labyrinthes, I’illogisme des choses qui ont propulse le progres 
de I’humanite ? 

II reviendra au mathematician Kurt Godel de demontrer hors de 
tout doute: 

“qu’avec le temps, la Raison va inevitablement conduire a des 
contradictions, la Raison conduit toujours a la de-Raison. (...) Ce trouble- 
fete demontra de maniere rigoureuse que d’enchaTnements en 
enchaTnements logiques, la Raison court inevitablement a sa perte, car 
elle finira par enonce successivement deux theoremes en parfaite 
contradiction I’un avec I’autre, comme par exemple dire que le meme objet 
est a la fois blanc et noir”. (Jean E. Charon, Le Tout, I’esprit, la matiere, 
Editions Albin Michel, Paris 1987, p. 203-204) 

Godel crea deux theoremes celebres : le theoreme de 
I’incompletude et celui de I’inconsistance. Le theoreme 
d’incompletude s’enonce ainsi : dans une branche des 
mathematiques complexe, comme I’arithmetique, il existe une 
infinite de faits vrais qu’il est impossible de prouver en utilisant 
la branche de I’arithmetique en question. Le theoreme 
d’inconsistance revient a dire : il se peut dans certains cas que 
Ton puisse demontrer une chose et son contraire. II est 
impossible de prouver la consistance de tout systeme formel 
contenant I’arithmetique par le moyen de ce systeme. «Ainsi on 
ne peut demontrer la coherence propre d’aucun systeme 
logique englobant l’arithmetique». (John D. Barrow, Pourquoi le 
monde est-il mathematique, Editions Odile Jacob, Paris, 2003, p.68) 



Les theoremes de Godel impliquent que la Verite ne peut pas 
etre exprimee en terme de finalite. Une proposition 
demontrable n’est pas necessairement vraie et une affirmation 
vraie n’est pas toujours demontrable. II est possible de soutenir 
des affirmations fausses, sans que Ton puisse demontrer le 
contraire. Inversement, il est aussi possible de soutenir des 
affirmations vraies sans pouvoir se justifier par une 
demonstration. L’ensemble des verites possibles est plus 
important que I’ensemble de ce qui est demontrable. 

Les theoremes d’inconsistance et d’incompletude montrent qu’il 
n’est plus possible de donner une liste finie et formalisee de 
tous les principes a partir desquels on peut developper une 
preuve mathematique. On peut toujours imaginer d’aller au- 
dela de ce qui est permis par les axiomes. Ces theoremes 
montrent que I’imagination deborde tous les cadres. Ces 
theoremes manifestent la puissance de I’imagination et la 
capacity de la raison a reconnaitre ses limites, a reconnaitre 
son incapacity a enfermer I’imagination dans des limites fixees 
une fois pour toutes. 

En definitive, la Realite est plus riche que I’ensemble des 
connaissances possibles. Dans I’Apologie de Socrate, Platon 
emet cette etrange formule : « je ne sais qu’une chose, c’est 
que je ne sais rien». Pour lui, ce qui importe, c’est d’aller vers 
la verite de tout son ame et de le faire avec honnetete, ce qui 
veut dire que la ou je ne sais pas, je n’ai pas non plus la 
pretention de savoir. 

Resumons-nous : nous vivions dans un univers dont nous 
sommes incapables de calculer I’age, constelle d’etoiles dont 
nous ignorons I’eloignement, rempli de matiere baryonique et 
de matiere noire que nous n’arrivons pas a identifier, operant en 
conformity avec des lois physiques dont nous ne connaissons 
pas les proprietes qui plus est, change comme un cameleon 
selon nos observations dela I’incertitude de notre monde et 



meme de notre realite. La notion d’impredictibilite (Poincare) 
admet que ce n’est pas parce qu’un systeme est soumis a une 
loi devolution formellement deterministe que cette evolution est 
predictible. Ce changement de vision du monde donne une 
idee des potentiates de la matiere. L’Univers - pour nous - 
n’est pas donne, il est en construction ! II ne peut done exister 
de description exhaustive de la realite, dans I’etat actuel de nos 
connaissances bien sur ! 

Une chose est sure, le monde, tel nous le connaissons 
aujourd’hui, reste un mystere, le meme merveilleux mystere qui 
animait nos ancetres archai'ques. En ce sens, nous sommes 
tous bel et bien des primitifs quantiques. 

Ilya done bien jusqu’a maintenant deux manieres incompletes 
d’aborder I’Univers : la Raison et I’lntuition. On peut meme 
affirmer que I’lntuition vient au secours de la Raison en panne, 
comme si pour «savoir» I’Univers, notre conscience nous 
demandait aussi de «sentir» I’Univers. On pense alors a deux 
systemes logiques qui s’affrontent alors qu’il n’en est rien, au 
contraire : le langage paradoxal de I’lntuition n’enleve rien au 
langage de la Raison. Et de plus en plus, I’image de I’Univers 
fourni autant par I’lntuition (sensation primordiale) que par la 
Raison (information primordiale) amene une elevation de la 
conscience vers I’Unite. 

La connaissance rationnelle a done ses limites, alors comment 
sortir de I’impasse ? Quel concept theologique a travers la 
multitude de dieux possibles semble correspondre le mieux a 
notre incertitude devant le monde actuel depuis I’avenement 
entre autres de la science quantique ? Quel concept mystique 
traversant aussi bien les ages que I’Orient et I’Occident peut 
correspondre notre incomprehension de la realite ? 

II reviendra a un moine qui a vecu a Athenes vers 490 
d’introduire la premiere grande theologie mystique de 



I’Occident chretien. Appele Denys I’Areopagite, (Pseudo Denys 
pour certains) cet exegete apparait comme un grand mediateur 
dans le dialogue moderne entre le christianisme et les 
theologies mystiques de I’Asie dont la caracteristique commune 
reside dans la conviction que Ton ne peut rien dire de Dieu. 

Meme les Atheniens au 1 er siecle avaient erige un autel dedie 
«Au Dieu lnconnu». 

«ll faut chercher maintenant comment pour notre part, nous pouvons 
connaTtre Dieu, puisqu’il n’est ni intelligible ni sensible et que rien 
absolument ne lui appartient de ce qui appartient aux etres. II faut dire en 
verite que nous n’avons pas de Dieu une connaissance fondee sur sa 
nature propre, car celle-ci est inconnaissable et elle depasse toute raison 
et toute intelligence. (...) II est objet d’intellection, de raisonnement, de 
science, de contact, de sensation, d’opinion, d’imagination, d’appellation, 
etc., et pourtant il n’est saisi ni par I’intelligence, ni par le raisonnement, ni 
par la parole. II n’est rien de ce qui est, et on ne peut done pas le connaTtre 
a travers rien de ce qui est, et il est pourtant tout en tout. II n’est rien en 
rien et il est pourtant connu par tout en tout en meme temps qu’il n’est 
connu par rien en rien». (Denys I’Aeropagite, Les noms divins, 7,3, 
Oeuvres completes, Editions Aubier, Paris, 1948) 

Ce texte du pseudo-Denys, est un ecrit fondamental de la 
mystique chretienne occidentale et pourtant il reste meconnu 
par la plupart des Chretiens. La theologie mystique de Denys 
I’Aeropagite, son oeuvre la plus achevee, compte parmi les 
sources principales des plus grands exegetes et exerga une 
grande influence sur toute la theologie medievale. Les 
differents noms et images de Dieu ne nous apprennent rien sur 
son essence car elle reste inaccessible a la connaissance 
rationnelle. Cette negation est le degre supreme de la 
connaissance de Dieu. Plus la connaissance est elevee moins 
il est possible de I’exprimer par des mots, la montee vers Dieu 
est done une montee dans le silence et I’obscurite : « etant 
plonges dans I’obscurite au-dela de tout entendement, nous 
allons rencontrer non seulement la pauvrete des mots, mais 
I’absence totale de parole et de comprehension » 



Au coeur de I’islam, c’est le tasawwuf (soufisme) qui represente 
le grand courant de la theologie negative musulmane avec 
I’esoterisme chiite. 

«AI-‘ajz ‘an al-idrak idrak» « L’impuissance a percevoir est en 
soi une perception » 

Cette citation est typique du courant soufi. Le croyant soufi a 
compris qu’il y a quelque chose qu’il est incapable de 
comprendre. Et c’est la une connaissance/non connaissance » 
ou une savante ignorance : « On sait tres bien pourquoi on ne 
saura jamais ». L’epistemologie soufie est imparable sur ce 
point : « Dieu ne peut aucunement etre apprehende par la 
connaissance, disait le cheikh al-ShadhilT, car c’est par Lui que 
celle-ci est connue !» 

Selon la tradition soufie, il y a trois sortes de langages (lisan) : 
le langage de la science, et c’est ce qui nous parvient par les 
instruments intermediates (wasa’it) ; celui de la realite (haqTqa) 
qui consiste dans les secrets esoteriques que Dieu nous fait 
parvenir sans intermediate ; et celui du Reel (al-Haqq) pour 
lequel il n’y a pas d’acces ». La consequence qu’en tirent les 
maTtres c’est que « la connaissance de I’Unicite (tawhid) ne 
regarde que Dieu ». En d’autres termes, «Celui dont I’ tre 
precede I’existence de toute chose ne peut etre pergu par 
I’intermediaire d’aucune chose ». 

« L’essence de Tout est un secret dans un secret, le secret de quelque 
chose qui reste voile, un secret que seul un autre secret peut enseigner; 
c’est un secret sur un secret qui est voile par un secret ». (Anonyme 
soufiste) 

Moi'se Mai'monide, I’un des erudits les plus eminents et les plus 
influents de la tradition rabbinique, considere comme le plus 
important philosophe et theologien juif du Moyen Age, perpetua 
le debat en declarant que «Dieu lui-meme est l’impensable» 
mettant fin definitivement a toute theologie et exegese comme 



«science de Dieu». L’oeuvre majeure de Mai'monide Le Guide 
des egares, considere comme I’oeuvre philosophique juive la 
plus importante de tous les ages, a vu le jour vers 1190. Son 
auteur, ne en 1138 a Cordoue, nourri de lettres arabes et de 
philosophie greco-romaine, pensait dans des categories 
grecques, ecrivait ses oeuvres en arabe et priait en hebreu. Le 
Guide des egares inaugure dans le judai'sme une nouvelle ere 
: celle de la philosophie sacree. Sans detours, Mai'monide 
expose son propos : la metaphysique, longtemps dedaignee 
par les juifs, est un chemin possible pour aller a la rencontre de 
Dieu, ce qui ne saurait s’accorder avec I’existence de Dieu 
professee par la religion. 

Mai'monide introduit le dialogue des cultures, dialogue entre 
son propre judai'sme philosophique, d’une part, et I’hellenisme, 
I’islam et le christianisme, d’autre part. Contemporain des 
Croisades et de ses exces, il conclut que les religions 
dogmatiques sont tribales, loin de I’universel et doivent 
s’affranchir de tout fondamentalisme. Les dogmatiques ne 
laissent pas place a un vrai dialogue, mais a un affrontement. 

Au fond, ce dialogue des cultures inspire des stoi'ciens insiste 
sur la fraternite naturelle des hommes et la proximite de leurs 
aspirations culturelles et mise sur le recul de (’intolerance, la 
suppression du fanatisme, la disparition de I’exclusivisme 
religieux et, enfin, veut I’instauration de la paix des consciences 
et I’emergence d’une culture universelle unifiee, qui s’adresse a 
tous, en respectant les differentes traditions religieuses. Bien 
sur, comme nous pouvons en douter, tout I’oeuvre de 
Mai'monide fut brulee, en 1233, sur la Place publique a Paris 
sur ordre de I’lnquisition. 

Par la suite, le cardinal Nicolas de Cues (Cuse) ( 1401 - 1464 ) 
poussa I’audace jusqu’a affirmer en pleine Inquisition dans un 
traite qui s’appelle De la docte Ignorance que : «en realite, il 
n’est connu que de lui-meme». Aucun concept ne peut done 



I’exprimer ; il est inexprimable, indechiffrable, il n’est pas un 
Neant puisqu’il transcende tout et pourtant il n’est pas separe 
du monde puisqu’il est aussi immanent a tout et traverse 
I’essence de I’homme comme Mystere qui I’englobe. 

Nicolas de Cues marque sans conteste la fin du Moyen Age, et 
annonce le debut de la Renaissance. Nicolas de Cues avance 
qu’il est impossible pour I’homme de construire une image 
parfaite et definitive du monde, car tout point d’observation est 
different, et qui plus est, aucun n’est privilegie : « la machine du 
monde aura pour ainsi dire son centre partout et sa 
circonference nulle part, puisque sa circonference et son centre 
sont Dieu qui est partout et nulle part. » Nicolas de Cues eut 
I’intuition, cinq cent ans avant Heisenberg et son theoreme de 
I’lncompletude, que chaque point d’observation amene une 
perception differente. L’image de «la sphere infinie dont le 
centre est partout, la circonference nulle part» offre egalement 
avant I’heure de sa decouverte officielle I’intuition d’un univers 
en expansion. 

Parmi nos contemporains, Edgar Allan Poe y va de ce 
commentaire : « Je me suis impose la tache de parler de 
I’Univers physique, metaphysique et mathematique, materiel et 
spirituel : de son essence, de son origine, de sa creation, de sa 
condition presente et de sa destinee. (...) Commengons done 
tout de suite par le mot le plus simple, I’lnfini. Le mot infini, 
comme les mots Dieu, esprit et quelques autres expressions, 
dont les equivalents existent dans toutes les langues, est, non 
pas I’expression d’une idee, mais I’expression d’un effort vers 
une idee. II represente une tentative possible vers une 
conception impossible. » (Edgar Allan Poe, Eureka cite in 
www.palbraffort.net/science_litterature, ch.3) 

Car vient forcement le jour selon Malcolm de Chazal dans 
Sens-Plastique « ou I’homme se voit tout a coup aux frontieres 
de Ylntraduisible, au royaume de \’Au-dela des mots, aux pays 



de \’lnexprimable». Theologiquement et scientifiquement, nous 
retrouvons devant le meme cul-de-sac. La complexite de la 
realite ou de Dieu nous conduit au travers d’un reseau 
inextricable d’interrelations dont le nombre inoui' aboutit a un 
enchevetrement tel qu’il en impossible d’en comprendre le 
sens. Le scientifique Henri Atlan exprima cette difficulty en ces 
termes : « la complexite est un desordre apparent ou Ton a des 
raisons de supposer un ordre cache ; ou encore, la complexite 
est un ordre dont on ne connait pas le code». II en est ainsi de 
Dieu, I’Unite primordiale est si complexe qu’il defie toute 
connaissance et analyse, de la le Mystere. Si bien que le reel- 
en-soi est un essaim de conjectures ambigues et surtout 
paradoxales. 

« Simultanement, I’Ordre impeccable de I’Univers a fait place a une 
combinaison incertaine et enigmatique d’ordre, desordre et organisation. 
(...) Si bien que toutes les avancees de la connaissance nous font 
approcher d’un inconnu qui defie nos concepts, notre logique, notre 
intelligence)). (Edgar Morin, La Methode-3, p.14) 

La question posee est de savoir comment Ton peut parler de 
Dieu et done affirmer quelque chose de Lui, sans entamer Son 
unite absolue ? Car affirmer quelque chose de Dieu suppose 
qu’on pourrait la nier. Les theoremes de Godel sont la pour 
nous rappeler que si Ton affirme que: “Dieu est puissant”, cela 
signifierait en fait a force de deduction logique a conclure que 
“Dieu n’est pas fort” puisque que toute proposition est a la fois 
vraie et fausse. 

Parfois, il est necessaire de laisser planer le mystere au lieu de 
vouloir absolument tout nommer. Par notre perception, nous 
constituons I’existence, cedes, mais I’Univers est beaucoup 
plus que ce que nous en percevons. C’est un systeme ouvert et 
emergent. II est le lieu ou meme I’imaginaire se perd dans les 
meandres de I’antimatiere. D’ailleurs meme la connaissance 
scientifique est provisoire puisque notre comprehension de 
I’Univers physique a I’aide des equations tant classiques que 



quantiques sont aleatoires, tout aussi aleatoires que la poesie. 
Seule la beaute reste. 

“Tout ce monde visible n’est qu’un trait imperceptible dans I’ample sein de 
la nature. Nulle idee n’en approche. Nous avons beau enfle nos 
connaissances au-dela des espaces imaginables, nous n’enfantons que 
des atomes, au prix de la realite des choses. C’est une sphere infinie, dont 
le centre est partout, la circonference nulle part. Enfin c’est le caractere 
sensible de la toute-puissance de Dieu, que cette imagination se perde 
dans cette pensee”. (Blaise Pascal, Pensee, oeuvres completes, Edition 
Gallimard, La Pleiade, Paris, 1954, p. 1 1 05) 

Nous savons que pour les Grecs la principale caracteristique 
de I’Univers etait sa beaute et cette beaute visible des astres 
rejoignait en emotion celle du calice d’une fleur en eclosion, le 
sourire d’un enfant et les formes proportionnees d’une statue 
d’Athena ou du Parthenon. 

La tout n’est qu’ordre et beaute 
luxe, calme et volupte. 

(Baudelaire, L’invitation au voyage) 

“ La beaute sauvera le monde.” ( Dostoievski) 

“L’invitation de Dostoievski peut se formuler comme suit: agissons comme 
si la beaute devait sauver le monde. Cela seul importe. Et cela indique 
que nous soyons capables de depasser les limites du quotidien, que nous 
surmontions notre peur de I’inconnu et, surtout que nous assumions 
toutes les contradictions que la grisaille des flots de I’existence nous 
dissimule et que la vie, en revanche, nous fait si souvent brutalement 
decouvrir.(...) En brulant, I’homme peut decouvrir la beaute a travers la 
laideur, comme il peut decouvrir le sacre dans les receptacles de la 
souffrance.” 

“Nous etions amenes a rechercher systematiquement la laideur, le mal, 
I’erreur en tout, mais certainement, pour la plupart d’entre nous, ce n’etait 
qu’une bravade de desespoir, le masque sous lequel nous couvions notre 
deception de n’avoir pu trouver le vrai, le beau, le bien...” (Michel Mourre, 
1951) 



“Se ranger aux cotes de Dostoievski pour soutenir que la beaute sauvera 
le monde revient evidemment a poser un acte de foi. Mais un acte de foi 
qui n’est et qui ne peut etre porte par aucun dogmatisme. Un acte de foi 
dans la victoire de la vie sur I’existence.” (Alexis Klimov, Terrorisme et 
beaute, Editions du Beffroi, Quebec, 1986.) 

«La beaute est verite, la verite beaute. » (Keats) 

L’experience de la spiritualite directe avec son environnement 
peut se comparer a I’experience personnels envers la beaute 
du monde. Dans les deux cas, I’experience directe induit dans 
I’etre conscient des changements dans la maniere de penser, 
d’agir et de ressentir. Cette experience spirituelle rend done 
possible I’unite et la solidarity entre le monde et le “Grand 
esprit” comme I’affirmaient jadis les Amerindiens; ce que la 
science d’aujourd’hui traduit en ces termes : c’est par I’homme, 
sa conscience, son langage que la nature dialogue avec elle- 
meme : «quand je parle d’esprit, je ne parle de rien d’autre que 
de la nature, qui s’est reflechie dans I’etre qui parle, dans le 
corps parlant (...)» (Kirscher cite in Conche, 2005, p.194) 

«A chaque epoque, il faut tenter d’arracher la tradition au 
conformisme qui veut s’emparer d’elle». (Walter Benjamin) 

«Toutes les theories scientifiques ne sont que des abstractions 
metaphysiques, (...) L’homme a besoin de quelque chose qui parle a son 
sentiment. Le sentiment dominera toujours la raison. Jamais la 
metaphysique ne disparaTtra». (Claude Bernard) 

Ce sentiment de la metaphysique s’appelle la spiritualite et ce 
sentiment de la spiritualite s’exprime par la poesie. Car 
I’homme est avant tout un poete. II aime inventer des mondes 
constitues de fantaisies, de reves, d’utopies, des mondes 
habites de personnages etranges, passionnes, souvent 
monstrueux, des univers interchangeables en diapason avec 
les dernieres connaissances scientifiques et autres. Si bien que 
ces abstractions metaphysiques scientistes comme 



supersymetrie ou supercorde sont a prendre au meme titre et 
au meme niveau que toute mythologie ou religion parce 
qu’elles emploient le seul langage digne d’aborder I’indicible 
mystere : le langage de la poesie. Car tous ces langages ont 
en commun I’intuition poetique de notre essence et de notre 
devenir. Notre ignorance de la profondeur poetique de 
I’existence associee a notre mentality fragmentaire occulte le 
fait qu’il y a une poesie latente en toute expression du langage. 

C’est pour cela qu’il faut comprendre que tous les langages qui 
transcrivent la connaissance de generation en generation que 
ce soient les Upanishads, le Yi King taoiste, le bouddhisme, le 
shintoisme, les mythologies egyptiennes, sumeriennes, 
grecques, les cosmogonies africaines, amerindiennes, 
aborigenes, le Coran, la Bible, la Torah y compris la theorie 
scientifique et la philosophie ne sont que recits parcellaires et 
poetiques d’un mystere qui nous depassera toujours. 

Finalement le monde ne se reduit pas a sa dimension 
materielle, a son espace-temps et soumis aux seules lois de la 
physique et de la chimie et de la regie a calcul. Pour plusieurs, 
une telle quantification de la vie provient d’une logique de mort 
axee sur la toute puissance de la valeur d’echange et la 
dissolution des liens humains qualitatifs. La logique quantique 
suppose le depassement de la science elle-meme, sa 
remontee vers une instance superieure qui appelle la 
naissance d’une philosophie de I’humilite et du paradoxe. 

L’experience poetique nous revele un monde organique 
metisse et ouvert plutot que fragments et clos. La poesie est un 
processus dynamique d’apprehension du reel porte par un 
continuum entre toutes les composantes de I’Univers, de plus 
grand au plus petit, du visible a I’invisible. Ainsi la poesie est 
eternellement en devenir et etablit une correspondance 
inclusive entre la I’homme et la nature. 



Nous nous retrouvons finalement avec une plurality de figures 
de la rationality et de I’a-rationalite mais depuis les trois 
derniers siecles et encore aujourd’hui sous bien des aspects 
nous restons prisonniers d’une rationality close incapable de 
prendre en charge les problematiques de I’imaginaire, du sacre 
et de la psychologie des profondeurs intimes de I’etre, nous 
vivons sous le regne de l’«impoesie» pour reprendre le mot du 

poete Gilbert Langevin. Pour sortir du XX e siecle comme le 
suggere Edgar Morin, nous devons adopter une rationality 
ouverte, sorte de posture intellectuelle qui reconnait la legitime 
et entreprend un dialogue avec les autres paroles qui donnent 
sens pour I’homme, les paroles philosophiques, artistiques, 
scientifiques, culturelles, poetiques et religieuses tout en etant 
conscientes de leurs limites et capable de reconnaitre qu’elle 
ne pourra probablement jamais saisir I’infinitude de la realite. 

On peut comprendre la realite totale comme un mille-feuille qui 
ne cesse d’etre approfondi par I’activite reflexive. La science et 
la metaphysique n’y sont pas en conflit. Que vous preniez la 
physique, I’astrophysique, la biologie, la neurologie ou la 
theorie de revolution, vous aboutissez chaque fois a un autre 
niveau de realite, dont on ne peut plus rien dire sauf qu’il existe. 

Dans la physique du XX e siecle, il y a seulement des 
enchainements d’evenements qui torment une structure spatio- 
temporelle qui est fondamentalement “passage”, “evolution 
creatrice”. 

Cet enchainement est caracterise par une relation nouvelle : 
celle d’extension : le sens de cette expression signifie le fait 
qu’un evenement contienne d’autres evenements. Tout 
evenement a pour parties d’autres evenements et il est lui- 
meme partie d’un autre evenement, tel est le sens de ce mot 
dans la theorie moderne des ensembles que Nicolas de Cues 
a la fois mathematicien et theologien appelait jadis le « 
transvasement du Un en toutes choses en sorte que toutes 



choses soient ce qu’elles sont». 

Ainsi puisque “nous n’observons pas le monde physique” mais 
plutot “nous y participons” (Heisenberg) peut etre sommes- 
nous condamne a raconter plutot qu’a expliquer ? Comprendre 
que nous sommes irremediablement “condamnes” au Mystere 
puisque revolution est une montee incessante de conscience 
sous formes de «points de memoires», elle ne peut culminer ni 
aboutir. Ici, nous pouvons le deviner, le physicien comme 
I’artiste et le theologien sont confrontes a I’aura de I’oeuvre. 
Nous de meme, ou tout d’un coup, nous basculons 
spirituellement du cote de I’indicible ; comme si au-dela de 
I’oeuvre ou de I’equation, nous sentions une presence 
fulgurante. Comme si par magie, I’oeuvre comme I’Univers 
figurait une mise en abmne du divin qui se fait chair. Maintenant 
nous savons que nous ne connaitrons jamais I’Un bien que 
nous en sentions intuitivement la presence en nous dans 
«l’espace du coeur». 

«Aussi vaste que I’espace qu’embrasse notre regard est cet 
espace a I’interieur du coeur» (Upanishads VIII 1,3) 

En bref, nous avons ete formes et eduques a etre des 
intellectuels et non des poetes et plus nous cherchons a 
combler le «vide» blanc par des mots ou des images plus le 
charme contemplatif de la toile s’evanouit. Le vide est plein de 
silence. C’est dans le silence que I’intelligence se fortifie car il 
existe un dynamisme du silence qui eveille Intelligence 
sensible qui permet de saisir l’intuition inherente a toute oeuvre. 
Pour rencontrer la beaute, I’esprit doit s’etre vide de ses 
tensions et de cette rencontre naitra ce que Nietzsche souhaita 
ardemment : parvenir a une creation esthetique de soi tel 
qu’exprime par I’adage populaire «faire de sa vie un poeme». 
Et I’oeuvre d’art a venir sera plus que jamais la construction 
d’une vie passionnante, I’acte de creer. 



Car «faire de sa vie un poeme» est un acte de la volonte. Si «on 
ne nait pas homme ou femme mais on le devient» alors 
I’homme, au depart vague et indetermine, doit participe a son 
emancipation et se presente comme un horizon que Ton ne 
peut pas perdre de vue sans s’annuler soi-meme. Action 
comme volonte dynamique d’un oui a la vie et aux etres 
puisque comme le prophetise Bouddha : «Tous les etres 
aspirent au bonheur, que ta compassion s’etende a eux tous». 

« Entends-tu dans tout le chaos du present le rythme secret de 
la vie ? (Karl Konig) 

Ne pas connaitre le Mystere, n’empeche pas d’aimer. 
Heureusement qu’en dega des religions existe I’experience 
personnels comme mode d’acces a une sagesse a defaut de 
divin. De tout temps, la spiritualite a designe la revendication de 
I’individu envers une maniere de vivre et d’agir en vue de 
realiser la perfection de son etre. 

«Celle-ci (spiritualite) est entendue comme un lieu de liberte 
personnels, d’interiorite done d’authenticite. La relativisation 
des pratiques religieuses se fonde sur le droit que chacun 
estime avoir de rechercher librement parmi diverses 
experiences spirituelles. II semble done exister une dissociation 
de plus en plus grande entre I’appartenance a une 
communaute croyante et la quete d’une experience particuliere 
ou chacun peut reinvests sa subjectivity dans un «croire» 
mouvant mais toujours a la recherche d’un sens. (Michel Meslin, 
De I’experience spirituelle in Le livre des sagesses, p. 1602) 

La spiritualite, comme on le voit, refere a une demarche 
immediate, vecue et reflechie de soi a la rencontre de 1’autre en 
dega des dogmes et des institutions religieuses qui eux, 
impliquent une connaissance I’autre (alterite) qui passe par 
I’intermediaire d’un etre sacre. Cet elan spirituel est vraiment 
source de liberte car il permet a I’individu de revendiquer sa 



competence et finalement de prendre le risque de repondre de 
lui-meme devant Dieu. 

Plus de deux milles ans avant le Christ, Ptah Hotep (- 2 450 ans) 
fait appel a I’humilite, la douceur, la non-violence, la 
generosity, I’honnetete, la probite, la responsabilite, I’equite, 
I’amour de I’instruction et finalement I’amitie entre les 
personnes et les peuples. Enfin, il nous demande d’adherer a 
son code d’ethique non pas comme un croyant appartenant a 
une religion mais comme un homme sage, digne representant 
du genre humain. Ces preceptes lai'ques d’une humanite 
pacifiee furent transmis a travers les siecles et les civilisations; 
nommons la reforme des normes sociales a Sumer par le code 
d’Ouroukaniga (-2 300), le chant egyptien de la sagesse du 
plaisir d’Antef (-2 100), la philosophie epicurienne et stoi'cienne 
et une quantity d’autres codes moraux qui s’echelonnent 
jusqu’a la naissance de la morale chretienne et musulmane 
mais cette fois-ci integree a un code religieux. 

«Le mystere de la vie n’est pas un probleme a resoudre, mais 
une realite a eprouver». (Alan Watts) 

Et cette realite s’eprouve dans I’amour qui introduit dans notre 
conscience une conception de la vie qui echappe 
completement a notre sensibility naturelle et a notre 
intelligence. Ce que Pascal analysa finement comme 
(’intelligence du coeur possedant sa propre logique : 

«Le coeur a ses raisons que la raison ne connait point : on le 
sait en mille choses» (Pascal Blaise, Pensees, CEuvres completes de 
Pascal, Editions de la Pleiade - Gallimard, 1957) 

Quand la raison bute sur la realite de I’homme face au neant, 
incapable de se saisir au milieu de rien et de tout, c’est alors 
que I’homme atteint de desespoir existentiel risque d’etre 
englouti par I’insecurite radicale d’un monde qui lui echappe 
dans une fuite sans fin. Par contre, le coeur lui connait la 
grandeur de I’homme ; plus qu’un organe essentiel, c’est aussi 



un centre efficient ou reside I’esprit intuitif capable d’aimer. 

«Nous connaissons la verite, non seulement par la raison mais encore par 
le coeur. (...) C’est sur ces connaissances du coeur et de I’instinct qu’il faut 
que la raison s’appuie et qu’elle y fonde tout son discours. (Pascal, 
Pensees 282) 

La raison se doit de saisir ce que le coeur aime. Car cet amour 
est a la fois ce qui nous englobe et transcende toutes les 
antinomies : realite versus imaginaire, etre/non-etre, 

matiere/antimatiere, raison/intuition, etc. 

Ainsi, nous revenons aux fondements memes de I’experience 
spirituelle soit une recherche de I’amour en soi qui debouche 
sur I’exteriorite par la reconnaissance de I’autre qui permet 
d’echapper a I’enfermement sur soi et qui donne un sens a 
I’experience spirituelle. Ainsi I’etre est porteur d’une mystique 
de I’interiorite qui debouche sur une volonte d’accomplissement 
de ses ideaux comme experience de vie. L’attitude 
contemplative jette la base sur laquelle les forces vitales 
s’appuient pour surmonter I’incertitude, la crainte et finalement 
triompher du desespoir. 

C’est un «oui a la vie» intime qui debouche sur la rencontre de 
I’Autre comme experience fondamentale de notre espece, tel 
est le message oublie des prophetes, I’amour de la vie 
engendre I’amitie entre les hommes. 

C’est d’ailleurs notre seule arme contre le mal. Les religions 
dogmatiques, les ideologies politiques n’ont pu le combattre, 
tandis que les philosophies de I’histoire et les doctrines 
revolutionnaires ont ete incapables de le justifier. La solidarity 
entre les hommes et Taction concrete contre I’injustice, voila le 
defi a relever pour aneantir le scandale du mal et son 
incomprehensibility. Cartoute la strategic du mal reside dans la 
separation ; I’etymologie du Diable comme prince du mal 
I’illustre parfaitement puisqu’il derive du grec diaballein qui 
signifie «desunir.» 

Traverser I’epreuve du mal c’est apprendre a combattre 
I’exclusion, la discorde et s’affirmer comme une personne dont 



la volonte s’eleve contre ce qui nie sa liberte, y compris, 
combattre sa propre liberte de faire le mal. Et il n’est pas 
necessaire d’attendre que I’autre s’y engage pour nous-memes 
s’y mettre. 

«Si le mal est d’abord le mal que I’homme fait a I’homme, alors la 
responsabilite ethique, en face de I’autre homme, constitue la voie 
prioritaire de la resistance a toutes les figures hideuses du mal. Le refus 
du mal est ainsi d’abord le souci de I’autre et le respect de son alterite. . . » 
(Philippe Fontaine, La question du mal, p.122) 

«Cette ethique mystique de l’amour» infuse a I’etre la liberte 
necessaire a la cooperation entre les hommes et leur solidarity 
envers le mouvement de I’existence, tel Paul Claudel : 

«Ce que peindront mes odes, c’est la joie d’un homme que le silence 
eternel des espaces infinis n’effraie plus, mais qui s’y promene avec une 
confiance familiere. Nous n’habitons pas un coin perdu d’un desert 
farouche et impraticable. Tout dans le monde nous est fraternel et 
familier». 

Allez en paix, chacun chantant son epode intime. Et surtout 
n’oublions pas : 

“II se peut que I’Univers soit non seulement plus 
extraordinaire que nous le supposons mais bien plus 
extraordinaire que nous ne pouvons le supposer.” (J.B.S. 
Haldane) 



ANNEXE 

Continuity mytho-historique. 

Puisque «L’histoire n’est que revolution de I’idee de Dieu dans 
l’humanite» selon Esquinos, il nous serait alors possible 
d’etablir une certaine continuity historique, en voici une breve 
tentative pas du tout exhaustive 

De la prehistoire a I’Antiquite 

Au Paleolithique, le communisme primitif axe sur la solidarity, il 
n’existe pas de propriety privee, d’industrie, de commerce, et 
probablement peu de conflits armes, de hierarchie sociale. 

Les profits de la chasse etaient redistribues equitablement 
entre les membres, sauf les parties servant au repas sacre pris 
en commun. Le totem collectif (exemple: le clan de I’Ours des 
cavernes) est I’archetype primitif et fondamental de la notion 
de Dieu. Parmi ces actes mythiques, le repas rituel ( la Cene), 
ou la chair et le sang de I’animal totemique (Eucharistie) sont 
partages, permet a Homo erectus de participer a la nature 
“divine” de I’Ours, de canaliser la pulsion de I’agressivite 
mortifere vers la vie : eux-aussi devaient mourir, mais en 
sublimant I’Ours-totem, ils etaient associes a sa vie et en 
mangeant la chair, en buvant le sang de I’animal defunt, I’Ours 
mythique pouvait ainsi renaitre, ressusciter dans une vie 
nouvelle, immortelle par la repetition eternelle du rituel. 



L’absorption de la moelle des os et du cerveaux (la substance 
divine) avec la meme finalite que celle observee dans le 
sacrifice de I’animal : Dieu (animal-totem) et I’homme ne 
peuvent mourir car leur substance ( ce qui est en soi, ce qu’il y 
a de permanent dans les choses et etres qui changent) est 
continuellement absorbee (vie eternelle). Dieu, en I’occurrence 
I’ours, etait sacrifie pour que I’homme puisse en retirer la 



puissance. Tel est le sens encore de nos jours de I’eucharistie, 

Les contes mythologiques sont parsemes de descriptions des 
phenomenes naturels; ils sont des compilations d’experiences 
face aux rythmes de la nature. Les formes les plus recentes du 
recit ont une connotation moralisante; elles ajoutent un 
commentaire moral au recit. On assiste a la confiscation du 
savoir astronomique par des castes de pretres qui transforment 
les recits mythologiques animaliers, accessibles a tous, en des 
formules sacrees et magiques esoteriques 

Les travaux recents des archeologues contemporains ont 
rendu de plus en plus plausible la these suivante: les 
alignements megalithiques ouest-europeens sont des ruines 
d’anciens observatoires astronomiques prehistoriques; ces 
alignements sont plus anciens que les sources ecrites 
egyptiennes et mesopotamiennes, attestant la presence d’une 
science astronomique par consequent, le neolithique disposait 
d’un savoir astronomique pousse avant I’Antiquite. L’harmonie 
est cosmique done immense, infinie et le temps cyclique 
comme les saisons. 

Les religiosites antiques etaient cycliques dans le sens ou elles 
procedaient d’une observation du mouvement des astres, 
observation qui permet de constater le deroulement de cycles 
de 36 ans et de 25.920 ans, chiffres qui apparaissent dans les 
speculations d’Heraclite d’Ephese. Cette cyclicite se repere 
egalement dans les formes tardives de la religiosity antique, ou 
apparaissent des figures de “sauveurs”. Ces figures ont ete 
etudiees par le philosophe catholique germano-italien Romano 
Guardini. Ce dernier a constate que tous les “sauveurs” pre- 
chretiens ou non Chretiens (Mithra, etc.) reconduisaient les 
hommes dans le giron de la nature, dans ses rythmes 
cycliques. Seul le Christ, qui dit justement n’etre pas de ce 
monde, brise le lien entre la nature et les hommes, fracasse les 
cycles et inaugure I’ere des “lignes”, soit de la vision lineaire de 



I’histoire. II les sauve ainsi de I’imbrication ineluctable dans les 
cycles naturels. D’un point de vue pai'en et revolutionnaire- 
conservateur, on peut dire que de cette fagon le christianisme 
a ouvert la boTte de Pandore et permis I’eclosion de tous les 
subjectivismes, y compris les plus deleteres. Romano Guardini 
avouait meme que les progres techniques avaient ete rendu 
possible parce que le christianisme avait vaincu le respect 
craintif que cultivaient les Anciens a regard des rythmes 
naturels et cosmiques. 

Le mythe du deluge nait chez les Sumeriens, repris par les 
Babyloniens : Dieu previent Utnapishtim et lui conseille de 
construire un bateau pour sauver un certain nombre d’animaux. 
Puis vient une pluie torrentielle pendant sept jours, puis le 
bateau debarque sur le mont Nishir. Utnapishtim lache une 
colombe et, peu apres, une hirondelle mais les oiseaux 
reviennent. Finalement il lache un corbeau qui ne revient plus. 
Le Veda indien reprend le mythe, puis les Grecs et les Chretiens 
qui recopient cette legende dans la bible. “Encyclopaedia 
Universalis”, “Au cceur des mythologies” Lacarriere 

Le culte du Soter e’est-a-dire le sauveur serait ne en 
Mesopotamie La mort de Marduk etait celebree entre le 
quinze et le vingt mars. Sa passion etait racontee dans son 
evangile: capture par ses ennemis, il etait conduit sur une 
montagne et apres avoir mis sur sa tete une couronne de 
feuille d’acanthe on lui faisait un proces qui se terminait par sa 
condamnation a mort. Ses ennemis, pour etre sur qu’il etait 
vraiment mort, le pergaient avec une lance. 

Sources www.bible.chez-alice.fr: “Cylindre de la tentation” British 
Museum Londres, Encyclopaedia Universalis, http://cdli.ucla.edu/ 

Le “Soter” comme Marduk, Osiris, Ahura Mazda, Isis, Horus, 
Adonis, Ishtar, Serapis, Cybele, Demeter Promethee et bien sur 
Mithra et le Christ : un fils divin mourant pour I’Humanite est 
connu dans toutes les regions du Proche et Moyen-Orient. 



Celui-ci etait a chaque fois tue par les hommes apres avoir subi 
une Passion. Trois jours apres sa mort, il descendait aux enters 
pour montrer qu’il etait le mattre de la mort puis il ressuscitait 
pour retourner dans le monde des dieux. Chaque secte etablit 
un evangile qui racontait la vie et les sermons du sauveur 
descendu sur Terre pour mourir, ressusciter et transmettre la 
vertu de la resurrection aux hommes qui pourront done acceder 
a une vie eternelle dans un paradis apres leur mort. Le systeme 
se diffuse rapidement en Iran, en Perse, en Syrie, dans tout le 
Moyen Orient et surtout en Grece ou il est encourage par 
Alexandre le Grand qui se declare lui-aussi sauveur du genre 
humain. 

Culte de Horus (KRST) en Egypte est ne de la vierge (Isis) le 
25 decembre (Tybi) (solstice d’hiver) dans une grotte ou une 
creche, sa naissance a ete annoncee par une etoile a I’Est et 
attendue par trois hommes sages (Mintaka, Anilam, Alnitak). 
Horus a ete baptise par “Anup le baptiseur” qui engendrera 
“Jean le baptiste” . Sources www.bible.chez-alice.fr: “Le livre Egyptien 
des morts” Massey, “Livre des morts des anciens egyptiens” Kolpaktchy, 
“Au cceur des mythologies” Lacarriere, “Desillusions et mythes de la Bible” 
Lloyd Graham, “Encyclopaedia Universalis”, “le livre que Votre Eglise ne 
veut pas que vous lisiez” Churchward, “Ancient Egyptian Myths and 
Legends” Lewis Spence, “The light and islamic review 

Culte de Krishna ou Christna, huitieme incarnation de Visnu : 
(Krishnai'sme) des Vedas hindous qui donnera son nom a 
Jesus-Christ (Jezeus Krishna): 

* Son epithete personnels etait,” “le fils eternel”,” le “Pere”., 
“KRST”, “Krishna”, “Christna” 

* Sa naissance etait attendue par des sages, des hommes 
sages et des bergers 

* II se presenta avec de l’or, de I’encens et de la myrrhe 

* II s’appelle dieu des bergers 

* II fut persecute par un tyran (Kamsa) qui ordonna le meurtre 
de milliers d’enfants en bas age. 

* II etait de naissance royale 



* II fut baptise dans un fleuve (le Gange). 

* II effectua miracles et merveilles. 

* II ressuscitait les morts et guerissait les lepreux, les sourds et 
les aveugles. 

* II utilisait des paraboles pour enseigner au peuple la charite et 
I’amour. 

* II fut transfigure devant ses disciples. 

* Dans certaines traditions, il fut crucifie entre deux voleurs 

* II ressuscita d’entre les morts et monta au ciel 

* II est la seconde personne de la trinite et s’est proclame lui- 
meme “la resurrection” et “la voie vers le Pere”. * Ses disciples 
lui donnerent le nom de “Jezeus” qui signifie “pure essence” 
Sources www.bible.chez-alice.fr: “Encyclopaedia Universalis”, “La Bible 
dans I’lnde” Jacolliot, 

La Perse mit au monde le diable avec la zoroastrisme qui 
envahit le Moyen Orient et contaminera le christianisme 
naissant via les Esseniens et les ecrits de Mani influencerent 
egalement I’islam. La vie eternelle, le paradis, le purgatoire et 
I’enfer sont d’inspiration iranienne. 

Le culte de Mithra, Dieu-Soleil bat son plein en Perse. Les 
pretres celebraient l’office par le pain et le vin “Celui qui avale 
ma chair et avale mon sang demeure en moi et je demeure en 
lui (Zarduhst)”. Le pretre de Mithra plagait du miel sur la langue 
de I’adepte. Son culte comprend un repas et un bapteme. 

* II est ne d’une vierge le 25 decembre. 

* II etait considere comme un grand professeur et un maitre 
itinerant. 

* II etait appele “le Bon Berger.” 

* II etait considere comme “la Voie, la Verite et la Lumiere.” 

* II etait encore considere comme “le Redempteur,” “le 
Sauveur,” “le Messie.” 

* II etait identifie a la fois au Lion et a I’Agneau. 

* Son jour sacre etait le dimanche, le “jour du Seigneur” 

* II avait sa fete principale a la date qui allait ensuite devenir 



Paques, correspondant a sa resurrection. 

* II avait 12 compagnons ou disciples. 

* II effectual des miracles. 

* II a ete enterre dans un tombeau. 

* Apres trois jours, il s’est releve. 

* Sa resurrection etait celebree chaque annee. 

* Sa religion comportait une eucharistie ou “diner du Seigneur”. 

Les paroles de la Cene sont empruntees a celle des sectateurs 
de Mithra. L’Eglise de Rome fait correspondre la date de 
naissance de Jesus-Christ avec la naissance de Mithra, dieu 
qui etait celebre le 25 decembre au solstice d’hiver. Voir Natale 
“Natale” qui donnera “Noel” en frangais est le nom latin de la 
fete du solstice d’hiver: le 25 decembre le soleil semble 
reprendre vie quand les jours s’allongent a nouveau. Plus tard, 
les Chretiens feront naitre JC a cette date pour court-circuiter la 
fete paienne 



Redaction du papyrus egyptien “Amen-em-ope”dans lequel les 
auteurs de I’Ancien Testament se sont inspires ou ont recopie 
des passages entiers comme dans: Gen XVII. 5, XLII.23, 
XIX. 14, XXV.25, Deut, Juges, Samuel, Rois, Job, Psaumes, 
Prov, Eccl, Jerem,... Le mystere de la cote d’Adam est aussi 
“emprunte” au poeme sumerien “Enki et Ninhursag”: c’est la ou 
est le mal d’Enki. 

La venue d’Abraham en Egypte coincide avec la premiere 
periode intermediaire done la fin de la periode des pyramides . 
II est remarquable de constater a quel point les idees de 
conscience individuelle et les principes humanitaires existaient 
dans ces deux pays : la Mesopotamie et I’Ancienne Egypte 
ainsi que la notion de renaissance spirituelle done une vie 
apres la mort. Etrange egalement que le fondateur du peuple 
hebreu ait regu ce message qui parle d’une posterity 
universelle aussi nombreuse que les etoiles du ciel et qui 



concerne “ toutes les nations de la Terre “ Au fond Abraham 
continue et prolonge la doctrine d’lMHOTEP. Source 
www.bible.chez-alice.fr: “The wisdom of Egypt & the Old Testament” 
W.O.E. CEsterley D.D. professeur d’hebreux universite de Londres. 

Celui qui deviendra le grand roi mesopotamien Sargon ler qui 
fonda le royaume d’Akkad est retrouve a sa naissance 
abandonne dans un panier flottant sur I’Euphrate et sera eleve 
par le jardinier Akkis puis sera I’echanson du roi Kis. Cette 
histoire sera reprise dans I’Ancien Testament pour Moi'se Les 
auteurs de I’Ancien Testament se sont fait prendre, la, “les 
doigts dans la confiture”: ils ont recopie la legende du roi 
Sargon en detail en precisant que le berceau etait calfate par 
du bitume pour le rendre etanche. Le bitume (petrole brut) est 
un materiau tres courant en Mesopotamie dans le pays du roi 
Sargon. II est totalement inconnu en Egypte. “Sargon d’Akkad : 
Abandonne par sa mere dans une corbeille de roseaux qui est 
confiee au fleuve, le nouveau-ne est recueilli et adopte par un 
jardinier. La faveur de la deesse Ishtar fait plus de lui un 
echanson a la cour de Kish puis un prince.” Sources 
www.bible.chez-alice.fr: Encyclopaedia Universalis, Jean Bottero, Les 
collections de I’Histoire N°22 janvier mars 2004 

L’histoire des tablettes divines rapportees de la montagne a ete 
empruntee au dieu babylonien Nemo, Les dix commandements 
au code babylonien d’Hammourabi, la naissance dans le panier 
au roi akkadien Sargon ler. L’Esther du livre d’Esther vient de 
la deesse egyptienne Ishtar. En octobre 2002, le Vatican a 
reconnu, (entre autre) que les dix commandements n’ont 
jamais ete dictes par Dieu a Moi'se. Sources www.bible.chez- 
alice.fr: “La Bible devoilee. Les nouvelles revelations de I’archeologie” 
Israel Finkelstein (directeur de I’institut d’archeologie de I’universite de Tel- 
Aviv) et Neil Asher Silberman (directeur historique au Enasme Center for 
Public Archeology and Heritage Presentation de Belgique) Bayard 
Editions, Les collections de I’Histoire N°22 janvier mars 2004 

Les sectes monotheistes qui attendent le Messie ou qui 



affirment qu’il est deja venu pullulent et vont proliferer autour du 
ler lie et llle siecle: Audiens, Apolinnariens, Ariens, Baptistes, 
Batrachites, Borborites, Corpocratites, Donatistes, Ebionites, 
Encratites, Enthousiastes, Esseniens, Euchites, Eunomiens, 
Hermogeniens, Hydroparastates, Macedoniens, Mandeens, 
Manicheens, Marceliens, Marcionistes, Masbotheens, 
Messaliens, Montanistes, Nabateens, Nazareen, Nazireen, 
Novatiens, Ophites, Orphites, Papianistes, Pauliens, 
Pauliniens, Pepuzites, Photiniens, Phryges, Pneumotaches, 
Priscillanistes, Sabatiens, Sabeens, Saccophores, 
Tascodrogites, Tessarecedecatites, Tetradites, Valentiniens... 
qui pratiquaient plus ou moins la Torah. Arrive Paul qui simplifie 
tout pa en ne demandant a ses disciples que la conversion 
interieure et le bapteme. Paul annonce la venue d’un messie 
intemporel: Christ (du grec “khresto”: oint et consacre). C’est un 
succes et le mouvement “chretiente” s’etend rapidement autour 
de la Mediterranee, souvent aux depens des autres sectes 
declarees heretiques. 

Le Maitre de justice de la secte des Esseniens a douze 
disciples, il passe pour le Messie descendant de David, est 
persecute, torture et execute comme martyr de la foi et devait 
ressusciter. II fonda une Eglise dont les fideles attendent son 
retour. Sources www.bible.chez-alice.fr: A. Dupont-Sommer “Apergus 
preliminaires sur les manuscrits de la Mer Mode”, Encyclopaedia 
Universalis, “Le monde de la Bible” N°107 novembre decembre 1997 

D’apres les ecrits de Qumran, le messie Menahem, rejete par 
les pharisiens, est rejete et mis a mort par les remains puis 
aurait ete considere comme ressuscite par ses disciples. Cette 
histoire inspirera, plus d’un siecle plus tard, les auteurs du 
Nouveau Testament. Sources www.bible.chez-alice.fr: “L’Autre 
Messie”, Israel Knohl Directeur du departement biblique a I’Universite 
hebrai'que de Jerusalem: (Albin Michel). “II met notamment en 
evidence, pour la premiere fois, des correspondances 
extremement troublantes entre la biographie de Jesus et celle 



du leader messianique qui I’a precede d’une generation : 
Menahem I’Essenien” et pour cause... , “Le Monde” 25 decembre 

Jesus de Nazareth n’apparaTt nul part dans les manuscrits de 
la Mer Morte dont les derniers ont ete ecrits en 68 apres JC. 
Source www.bible.chez-alice.fr: Herschel Shanks “L’enigme des 
manuscrits de la Mer Morte” 

La redaction de I’evangile de Matthieu vers 165 complete 
I’histoire du Christ de Paul en s’inspirant du Maitre de justice 
des Esseniens (mort en -65), du messie de Menahem (mort en 
-4), d’Horus, de Mithra, de Krishna et d’un tas de legendes de 
I’epoque pour lui donner un aspect historique et la faire 
correspondre, autant que possible, aux propheties de I’ancien 
testament. 

Les auteurs decrivent I’etoile qui guide les mages pour 
repondre a la prophetie comme avant lui, Horus, Bouddha, 
Krisna, Alexandre. Pour donner du poids a leur histoire, les 
Evangelistes font naitre Christ d’une vierge comme avant lui 
Attis de Phrygie, Dyonisos/Bacchus, Horus/Osiris, Krishna, 
Mithra, Persee, Zarathoustra, Bouddha (dans la Lalita Vistara). 
Les auteurs continuent de plagier en faisant le “pere” de Christ: 
Joseph (qui veut dire “constructeur”) un charpentier comme 
avant lui Krishna et Horus. Ms recuperent la legende ( le 
massacre des innocents par Herode) du tyran Kamsa qui, en 
1500 av JC avait persecute Krishna et ordonne le meurtre de 
milliers d’enfants en bas age. 

Comme Krishna, le Christ guerit les malades, il accomplit des 
miracles. Comme Horus/Osiris, Mithra et le maitre de justice 
des Esseniens, il a 12 disciples. Comme Bouddha, il a nourri 
les masses avec un petit morceau de pain recopiee sur la 
legende de Bouddha qui guerit les malades, nourrit 500 
personnes a partir d’un “petit panier de gateaux”. De plus les 
disciples de Bouddha, ne trouvant pas de bateau pour traverser 



une riviere, sont entres en transe meditative et ont marche sur 
les eaux. Comme Osiris/Horus il fait un sermon sur la 
montagne. Comme la legende de Dionysos, il transforme I’eau 
en vin aux noces de Cana. La legende d’Horus/Osiris (dieu 
egyptien qui ressuscite EI-Azar-us, d’entre les morts) est 
reprise par le Christ. Le traitre Judas ressemble etrangement 
au traitre Devadatta qui trahit Bouddha Comme Marduk, 
Dyonisos/Bacchus, Attis de Phrygie, Horus/Osiris, Krishna, le 
Christ meurt sur la croix, entre deux voleurs, il est mis au 
tombeau trois jours puis il ressuscite. 

Bouddha est invite par un precheur et sa femme qui a fait 
quelques gateaux. Le precheur lui fait remarquer que ce sera 
insuffisant pour nourrir les 500 moines qui les accompagnent. 
Ils mettent les gateaux dans un bol et le bol fournit des gateaux 
sans fin, assez pour nourrir tout le monde et il en reste encore. 
Alors, il jettent le bol dans le Jetavana. De meme les disciples 
de Bouddha, ne trouvant pas de bateau pour traverser une riv- 
iere, sont entres en transe meditative et ont marche sur les 
eaux. Bouddha a ete crucifie, il a souffert 3 jours en enter et il 
a ressuscite. II meurt a quatre vingt ans. Ses predications 
seront les piliers fondateur du bouddhisme qui connaitra et con- 
nait toujours un vaste succes a travers le monde. Dans la 
biographie legendaire de Bouddha (Lalita Vistara) il est ne de 
sa mere: la reine Maya, restee vierge. Source www.bible.chez- 
alice.fr: “Encyclopaedia Universalis”, “Suns of god, Krishna, Bouddha and 
Christ Unveiled” S Acharya, “Pagan Christ” John M. Robertson, “The life of 
Buddha as legend and history” Edward J Thomas p246, “Narrativity in 
Biblical and relative texts” L. Martin C. Scott p92, “Bouddhisme et Nouveau 
Testament” R. Stehly, “Les vierges meres et les naissances miraculeuses” 
P. SaintYves. The Argument from the Bible (1996) By Theodore M. Drange 

Ce n’est que sous Constantin, au IVe siecle que I’Eglise a 
adopte la croix: symbole egyptien, symbole de Mithra et de 
Tammouz pour augmenter I’impact de I’image du Christ. 
L’Eglise a commence a representer Jesus sur une croix en T au 
IVe siecle puis la croix a ete allongee pour etre mieux vu, on a 



ensuite rajoute un support pour les pieds puis les premieres 
croix telles que nous les connaissons sont apparues au Ve 
siecle. 

Mani, ne vers 240 a Bagdad, preche sa doctrine, on le dit ne 
d’une vierge, auteur de guerisons et d’exorcismes. On I’appelle 
le Sauveur, le Seigneur. II est emprisonne, battu a mort, 
ecorche et decapite. Mais son influence : le manicheisme et 
son dieu mauvais se repand et contamine la chretiente 
naissante dont Saint Augustin et I’islam Le mot Satan vient de 
Seth ou Sat: principal ennemi d’Horus dans la mythologie 
egyptienne. 

L’Eglise adopte le nom de Jesus-Christ lors du Concile de 
Nicee (325) et elle adopte la forme du dieu egyptien Serapis 
barbu et chevelu. L’aura solaire qui entoure la tete du Christ est 
d’inspiration egyptienne. 

Certains historiens relatent que vers 364, les Chretiens venaient 
adorer, pres de Sebaste en Samarie, le corps de Jesus jusqu’a 
ce que I’empereur Julien fasse ouvrir le tombeau, brule le corps 
et disperse les cendres. L’Eglise inventa alors I’Ascension 
corporelle (fumee) de Jesus vers le ciel. 

L’histoire de la Vierge Marie (tire du nom egyptien Mari-Amon) 
est fixee en 431 (St Celestin ler). Le dogme de I’lmmaculee 
Conception date de 1854. 

A vous de poursuivre. 



Les propos tenus dans ce livre sont redevables en grandes 
parties a des ecrivains, exegetes et theologiens sans oublier 
des artistes et scientifiques de grande envergure dont 
I’erudition fut reconnue a maintes reprises. Je ne peux passer 
sous silence la contribution importante d’auteurs comme 
Mircea Eliade, Otte, Eugen Drewermann, Hans Kung, Guitton, 
Charron, Thierry Magnin et bien d’autres, puisque chacun avec 
leur «pierre philosophale» inedite, ont contribue a edifier mes 
notes de lectures comme un mortier solidifiant le corpus de 
I’essai ici presente. 

Bibliographie 

Allegre Claude, Dieu face a la science, Editions Fayard, Paris, 
1997 

Azuma Hiroki, Generation Otaku, Editions Hachette, Paris, 
2008 

Baldassari Anne, Art et publicity, Edition du Centre Pompidou, 
Paris, 1990. 

Baque Dominique, Visages, Editions du regard, Paris, 2007 

Barthes Roland, Mythologies, suivi de Le Mythe aujourd’hui, 
Editions du Seuil, coll. Pierres vives, Paris, 1957. 

Bataille Georges, Lascaux ou la naissance de I’art, Edition d’art 
Albert Skita, Geneve, 1980. 

Bataille Georges, CEuvres completes, Editions Gallimard, Paris, 
1957. 

Baudrillard Jean, La societe de consommation, Editions 
Gallimard/ldees, Paris, 1970. 



Baudrillard Jean, L’echange symbolique et la mort, Editions 
Gallimard, Paris, 1976. 

Baudrillard Jean, De la seduction, Editions Galilee, Paris, 

1979. 

Baudrillard Jean, Simulacres & Simulation, Editions Galilee, 
Paris, 1981 

Baudrillard Jean, La transparence du Mai, Editions Galilee, 
Paris, 1990 

Baudrillard Jean, L’illusion de la fin, Editions Galilee, Paris, 
1992 

Baudrillard Jean, Le crime parfait, Editions Galilee, Paris, 

1995 

Baudrillard Jean, Figures de I’alterite, Editions Descartes & 
cie, Paris 1994. 

Bazin Germain, Histoire de I’art, Editions Garamond, Paris 
1953 

Beaulieu Victor Levy, Jack Kerouac, essai poulet, Edition du 
jour, Montreal, 1972. 

Bergeron Richard, Le cortege des fous de Dieu, Editions 
Paulines, Montreal, 1982 

Begey Roger, La quadrature du cercle et ses metamorphoses, 
Editions du Rocher, 1993. 

Beguin Albert, L’ame romantique et le reve, Librairie Jose Corti, 
Paris, 1939. 



Beret Chantal, Les annees pop, Edition du centre Pompidou, 
Paris, 2001 

Berlin Isaiah, Le bois tordu de I’humanite, Editions Albin Michel, 
Paris 1992 

Bernard Edina, L’art moderne, Editions Bordas, Paris, 1988. 

Bertrand Guy Marie, La revelation cosmique, Editions Fides, 
Montreal, 1983 

Bihalji-Merin Oto, La fin de I’art a I’ere de la science, Editions La 
connaissance, Bruxelles, 1970 

Blavatsky H.P, La doctrine secrete, Editions Adyar, Paris, 
1982. 

Blinde Jerome, Les cles du XXI e siecle, Editions Unesco/Seuil, 
Paris, 2000. 

Bologne Jean-Claude, le Mysticisme athee, Editions du 
Rocher, 1995 

Borduas Paul-Emile, Ecrits I, Ecrits II, Editions PUM-UQAM, 
Montreal, 1987. 

Boubakeur D., Dieu chez les Musulmans, in Histoire de Dieu, 
Editions du Rocher, Paris 2002 

Bourdil Pierre-Yves, Les autres mondes, Edition Flammarion, 
Paris 1999 

Boutot Alain, L’invention des formes, Edition Odile Jacobs, 
Paris, 1993. 



Brague Remi, La sagesse du monde, Editions Fayard, Paris, 



1999 



Breton Philippe, La techno-science en question, elements 

pour une archeologie du XX e siecle, Editions Champ Vallon, 
Seyssel, 1990. 

Breton Philippe, La tribu informatique, Editions Metailie, Paris, 
1990. 

Breton Philippe, A I’image de I’homme : du golem aux 
creations virtuelles, Editions du Seuil, Paris, 1995. 

Breton Stanislas, Philosophie et mysticisme, existence et 
surexistence, Editions J. Million, Geneve, 1996. 

Breton Thierry, La fin des illusions : le mythe des annees 
hight-tech, Editions Plon, Paris, 1992. 

Broch Kermann, Quelques remarques a propos du kitsch, 
Edition Allia, Paris, 2001 

Brun Jean, L’Europe philosophe, Editions Stock, Paris, 1988. 

Brun Jean, Philosophie de I’histoire, Editions Stock, Paris, 
1990 

Brun Jean, Le Reve et la Machine, Editions La Table ronde, 
Paris, 1992 

Bryson Bill, Une histoire du tout ou presque Editions Payot, 
Paris, 2007 

Cabane Pierre, Restany Pierre, L’ avant-garde au XX e siecle, 
Editions Ballannd, Paris, 1969. 



Calvet J., Histoire de la litterature frangaise, J. de Gibord 
Editeur, Paris, 1966 

Caraco Albert, Le tombeau de I’histoire, Editions La 
Baconniere, Neufchatel, 1966. 

Carlier Pierre, Le IVe siecle grec jusqu'a la mort d'Alexandre, 
Paris, Points-Seuil, 1995 

Carotti Elena, Bibo Debbie, Basquiat, Edizioni Charta, Milan, 
1999. 

Carrera Gaston Fernandez, L’art envie, Ante Post, Bruxelles, 
1996 

Caumartin Philippe, Rouet Albert, I’homme inacheve, Editions 
de I’atelier, Paris 1998 

Chalumeau Jean Luc, Lectures de I’art, Editions du Chene, 
Paris, 1991. 

Charon Jean R, Les lumieres de I’invisible, Edition Albin Michel, 
Paris, 1985. 

Charon Jean E., Le Tout, I’esprit, la matiere, Editions Albin 
Michel, Paris 1987. 

Chazal Malcolm de, Sens-plastique, Editions Gallimard, Paris, 
1948. 

Chevrier Marc, Le temps de I’homme fini, Argument, vol 5, no 
2, Quebec, 2003 



Clair Jean, L’Ame au corps, arts et sciences, 1793-1993 », 
Reunion des Musees Nationaux, Editions Gallimard, Electa, 
Paris, 1993. 

Clair Jean, La responsabilite de I’artiste, Editions Gallimard, 
Paris, 1997. 

Cohn Nik, Awopbopaloobop Alopbamboom, Edition Allia, Paris, 
1999 

Cohn Norman, Les fanatiques de I’Apocalypse, Edition Payot, 
Paris, 1962. 

Colonna Vincent, Autofiction & autres mythomanies litteraires, 
Editions Tristam, Auch, 2004 

Comte-Sponville Andre, Traite du desespoir et de la beatitude, 
Quatrige PUF, Paris, 2002 

Conche Marcel, Philosopher a I’infini, PUF, Paris, 2005 

Conio Gerard, L’Art contre les masses, Edition L’Age d’Homme, 
Lausanne, 2003 

Corbin Alain, Courtine Jean-Jacques, Vigarello Georges, 
Histoire du corps, Tome 1-2-3, Editions du Seuil, Paris, 2006. 

Cottin Jerome, La mystique de I’art, artet christianisme de 1900 
a nos jours, Editions du Cerf, Paris, 2007. 

Coulmas Peter, Les citoyens du monde, Editions Albin Michel, 
Paris 1995 



Citati Pietro, La lumiere de la nuit, L’Arpenteur-Gallimard, Paris, Couture Francine, Les arts visuels au Quebec dans les annees 
1999. soixante, tome I, 1993, tome II, 1997, VLB Editeur, Montreal 



Cosmao V., Changer le monde, Editions du Cerf, Paris, 1981. 

Crichton Michael, Next, Editions Robert Laffont, Paris, 2007, 

Cuny Hilaire, Heisenberg et la mecanique quantique, Editions 
Seghers, Paris, 1966. 

Danto Arthur, Apres la fin de I’art, Editions du Seuil, Paris, 1996. 

Darwin Charles, L’origine des especes, Editions Maspero, 
Paris, 1980 

Dehen Joseph, Les images du futur, Editions Mazarine, Paris, 
1984. 

Delevoy Robert L., Dimensions du XX e siecle, Editions Skira, 
Geneve, 1965. 

Demers Maurice, Moreau Andre, Quebec Underground, T-lll, 
Editions UQAM, Montreal. 

Denys I’Aeropagite, Les noms divins, 7,3, Oeuvres completes, 
Editions Aubier, Paris, 1948 

Dery Mark, Vitesse virtuelle, la cyberculture aujourd’hui, 
Editions Abbeville, Paris, 1997 

Deschamps Marc-Alain, Corps hai' et adore, Editions Sand, 
Paris, 1988. 

Dorfles Gillo, Le kitsch, Editions Complexe, Bruxelles, 1978. 

Dortu M.G., Tout Toulouse-Lautrec, Editions Flammarion, 

Paris, 1981. 

Drewermann Eugen, La spirale de la peur, Stock, Paris, 1994 



Drewermann Eugen, Le Progres meurtrier, Stock, Paris, 1993 

Drewermann Eugen, Le Mai, Edition Desclee de Brouwer, 
Paris, 1996. 

Drouin Pierre, L’ Autre futur, Editions Fayard, Paris, 1989. 

Duclos Denis, L’autophagie, grande menace de la fin du siecle, 
Monde Diplomatique, aout 96. 

Durkeim, Emile, Les formes elementaires de la vie religieuse, 
PUF, Paris, 1960. 

Dufour Dany-Robert, L’homme modifie par le liberalisme, Le 
Monde diplomatique, Paris, avril 2005. 

Dupont-Sommer Andre, Les ecrits esseniens decouverts pres 
de la mer morte, Editions Payot, Paris, 1980. 

Dussault Jean-Claude, Eloge et proces de I ’art moderne, VLB 
Editeur, Montreal, 1979. 

Duve Thierry de, Void 100 ans d’art contemporain, Edition 
Ludion/Flammarion, Paris, 2000. 

Dyens Ollivier, Chair et metal, VLB Editeur, Montreal, 2000 

Dyens Ollivier, Continent X, VLB Editeur, Montreal, 2003. 

Edelman Bernard, La Recherche, septembre 1991, p. 1065 

Edina Bernard, L’art moderne, Editions Bordas, Paris, 1988 

Elie Robert, «Rupture», la Releve, 6e cahier, 2e serie, 
Montreal, fevrier 1936, 



Eliade Mircea, Mephistopheles et I’androgyne, Editions 
Gallimard, Paris, 1962. 

Eliade Mircea, Aspects du mythe, Editions Gallimard/Folio, 
Paris, 1963. 

Eliade Mircea, Le sacre et le profane, Editions Gallimard, Paris, 
1965. 

Eliade Mircea, Histoire des croyances et des idees 
religieuses, Editions Payot, Paris, T 1-1976, T 2-1978, T 3- 
1983. 

Ellul Jacques, La subversion du christianisme, Editions du 
Seuil, Paris 1984 

Ellul Jacques, Les nouveaux possedes, Editions Mille et une 
nuits, Paris, 2003 

Engelhard Philippe, L’homme mondial, Editions Arlea, Paris, 
1996 

Engels Friedrich, La Guerre des paysans in Sur la Religion, 
Editions sociales, Paris, 1972. 

Etienne Marc, Les dieux de I’Egypte, Edition de la Reunion des 
musees nationaux, Paris, 1998. 

Ethier-Blais Jean, Autour de Borduas, Edition PUM, Montreal, 
1979. 

Farago France, La Nature, Editions Armand Colin, Paris, 2000 

Festugiere Andre-Jean, Hermes Trismegiste, Les Belles 
Lettres, "collection des universites de France" (Bude), 1945- 



1954, reed. 1960, reed., 2002 et 2003. 



Festugiere Andre-Jean, Hermetisme et mystique paienne, 
Aubier-Montaigne, 1967 

Foucault Michel, Surveiller et punir, Editions Gallimard, Paris, 
1975 

Ferrari Silvia, Guide I’art du XX e siecle, Edition Solar, Paris, 
2000 . 

Ferro Marc, Societes malades du progres, 1 Editions Plon, 
Paris, 1998. 

Figuier Richard, Dieux en societes, Editions Autrement, serie 
Mutation, no:127, Paris 1992 

Fontaine Philippe, La question du mal, Editions Ellipses, Paris, 
2000 . 

Forest Jean, La Terreur a I’Occidentale, Tome I et II, Editions 
triptyque, Montreal, 2005 

Forget Philippe, Polycarpe Gilles, L’homme machinal, Syros 
alternatives, 1999 

Foucault Michel, Les Mots et les choses, NRF-Gallimard, 1966. 

Foucault Michel, Surveiller et punir : naissance des prisons, 
Editions Gallimard, Paris, 1975 

Fournier Valerie, Les nouvelles tribus urbaines, Edition 
GEORG, Chene-Bourg, 1999. 

Fourest Caroline, Venner Flametta, Tirs croises, la laicite a 
I’epreuve, Editions Calmann-Levy, Paris, 2003. 



Frazer J.G, Le Rameau d'or, 4 vol., editions Robert Laffont, 
Paris 1981 

Freud Sigmund, Malaise dans la civilisation, PUF, Paris, 1971. 

Froom Erich, Vous serez comme des Dieux, Edition Complexe, 
Paris, 1975 

Fukuyama F., La fin de I’homme. Les consequences de la 
revolution biotechnologique, La Table Ronde, Paris, 2002. 

Gabellieri Emmanuel, Pour une esthetique de I’lncarnation, 
Artension, no 14, p.5, 2003 

Gablik Suzi, Le modernisme et son ombre, Thames & Hudson, 
Paris, 1997. 

Gagnebin Murielle, Fascination de la laideur, Editions Champ 
Vallon, Seyssel, 1994. 

Gagnon Frangois-Marc, Borduas, Editions Fides, Montreal, 
1978. 

Gagnon Frangois-Marc, Structures de I’espace pictural chez 
Mondrian et Borduas, Etudes frangaises, Volume 5, numero 1, 
fevrier 1969. 

Gagnon Frangois-Marc, Le silence dans la peinture 
contemporaine, Revue Theologique, Volume 7, numero 2, 
1999. 

Garaudy Roger, Vers une guerre de religion?, Editions Desclee 
de Brouwer, Paris, 1995 

Gauchet Michel, Le Desenchantement du monde, NRF- 



Gallimard, Paris 1985 



Gillo Dorfles, Le kitsch, Editions Complexe. Bruxelles, 1978. 

Giorgi Rosa, Anges et demons, Edition Hazan, Paris, 2004 

Gleizal Jean-Jacques, L’art et la politique, Editions PUF, 
Paris, 1994. 

Glucksmann Andre, La troisieme mort de Dieu, Nil Editions, 
Paris, 2000 

Gobry Ivan, Le sens de la beaute, Editions La Table Ronde, 
Paris, 2003 

Godard Henri, L’experience existentielle de I’art, Editions 
Gallimard, Paris, 2004 

Godin Christian, La fin de I’humanite, Editions Champ Vallon, 
2003 

Gray Camilia, L’avant-garde russe dans I’art moderne, Editions 
Thames & Hudson, Londres, 2003 

Green Arthur, Seek my face, Speak my name, Northvale, N.J., 
Jason Aronson, 1992 

Greene Brian, L’Univers elegant, Editions Robert Laffont, 

Paris, 2000. 

Gros de Beler Aude, La mythologie egyptienne, Editions 
Moliere, Paris, 2003 

Guerin Frangois, Haine et destruction, Ellipses Editions, Paris, 
2002 



Guery Frangois, Haine et destruction, Ellipses Editions, Paris, 
2002 . 

Guenon Rene, La crise du monde moderne, Editions Gallimard, 
Paris, 1946. 

Guiraud F., Schmidt J., Mythes et mythologies, Editions 
Larousse-Bordas, Paris, 1996 

Guitton Jean, Dieu et la science, Editions Grasset, Paris, 1996 

Gutmann Joseph, Manuscrits hebreux, Editions du Chene, 
Paris, 1978 

Haffen Marc, L’atheisme, J. Grancher Editeur, Paris, 1990. 

Hatzfeld Henri, Les racines de la religion, Edition du Seuil, 
Paris, 1993. 

Hayles K., How we became posthuman, Virtual bodies in 
Cybernetics, Literature and Informatics, The University of 
Chicago Press, 1999. 

Hegel G., La Phenomenologie de I'Esprit, Editions Aubier, 
Paris, 1939 

Hentsch Thierry, Raconter et mourir, Les Presses de I’universite 
de Montreal, 2002. 

Hida Shuntaro, Little boy, Recits des jours d’Hiroshima, Edition 
Quintette, 1984. 

Hobsbawm Eric J., L’Age des extremes, Edition complexe, 
Paris, 2000. 



Imbert Michel, La vision aujourd’hui in La lumiere, art et 



science, Editions Odile Jacob, Paris, 2005 

Irwin Robert, Le monde islamique, Editions Flammarion, Paris, 
1997. 

Isou Isidore, Introduction a la nouvelle poesie et a une nouvelle 
musique, Editions Gallimard, Paris, 1947. 

Jaccard Roland, L’exil interieur, PUF, Paris, 1975 

Jacob F., Le Jeu des possibles, Editions Fayard, 1981. 

Jacques Daniel, La revolution technique, Editions Boreal, 
Montreal, 2002 

Jacques Daniel, L’humanisme a I’age des machines 
spirituelles, Argument, vol 6, no 2, Quebec, 2004 

Jaspers Karl, Origine et sens de I’histoire. Editions Plon, Paris, 
1954 

Jean Georges, L’ecriture memoire des hommes, Editions 
Gallimard, Paris, 1987. 

Jetten Marc, Enclaves amerindiennes: les «reductions» du 
Canada 1637-1701, Editions du Septentrion, Quebec, 1994 

Johannisse Yvon, Lane Gilles, La science comme mythe, VLB 
Editeur, Montreal 1988 

Jung C.G., L’ame et la vie, Editions Buchet/Chastel, Paris, 1963 

Jung C.G., Mysterium conjunctionis Tome 1-2, Editions Albin 
Michel, Paris, 1982. 

Kandinsky Wassily, Du Spirituel dans I’art, et dans la peinture 



en particulier, Folio Essais, Denoel, 1989. 

Kane Gordon, Supersymetrie, Editions le Pommier, Paris, 

2003 

Kaprow Allan, L’art et la vie confondue, Centre George 
Pompidou, Paris, 1996. 

Katz Michele, Deotte Jean-Louis, L’art a I’epoque de la 
disparition, Revue «Verso, arts et lettres», Juillet 2001. 

Kaufmann Jean-Claude, L’invention de soi, Edition Armand 
Collin, Paris, 2004. 

Keyser Eugenie de, L’Occident romantique 1789-1850, Editions 
Skira, Geneve, 1965. 

Kharitonova Irina, Le monde de I’art, Edition d’art Aurora, 
Leningrad, 1991 

Klein Etienne, Lachieze-Rey Marc, La quete de I’Unite, Editions 
Albin Michel, 1996. 

Koyre A., Du monde clos a I’univers infini, Editions Gallimard, 
Paris, 1988 

Kundera Milan, L’art du roman, Editions Gallimard, Paris, 1986 

Kung Hans, Dieu existe-t-il ?, Editions du Seuil, Paris, 1981. 

Laborit Henri, Eloge de la fuite, Editions Gallimard, Paris, 1981 

Lacroix Michel, Avoir un ideel est-ce bien raisonnable ?, 
Editions Flammarion, Paris 2007. 



Lafontaine Celine, L’empire cybernetique, Edition du Seuil, 



Paris, 2004 



Lambert Jean-Clarence, La peinture abstraite, Editions 
Rencontres Lausanne, Paris, 1967. 

Landreaux-Valabregue Jackie, Les scientifiques a la recherche 
de Dieu, Editions Filipacchi, Paris, 1993 

Laneyrie Dagen, L’invention du corps, Editions Flammarion, 
Paris, 1997. 

Lang Bernhard, Eugen Drewermann : interprete de la Bible, Les 
Editions du Cerf, Paris, 1994. 

Lanterni Vittorio, Les mouvements religieux des peuples 
opprimes, Librairie Frangois Maspero, Paris, 1962. 

Lavoie Vincent, Bavures techniques et autres surprises 
collaterals, Argument, vol 6, nol, Quebec, 2004. 

Le Bras Chopard Armelle, Le zoo des philosophes, Editions 
Plon, Paris, 2000. 

Le Breton David, La chair a vif, Editions Metailie, Paris, 1993. 

Le Breton David, L’adieu au corps, Editions Metailie, Paris, 
1999. 

Le Breton David, La sociologie du corps, PUF, Paris 2000. 

Le Breton David, Signes d’identite : tatouages, piercings et 
autre marques corporelles, Edition Metailie, Paris, 2002. 

Le Breton David, La peau et la trace, Edition Metailie, Paris, 
2003. 



Le Breton David, Anthropologie du corps et modernite, PUF, 
Paris, 2005 

Leclerc Denise, La crise de I’abstraction au Canada, catalogue 
d’exposition, Musee des Beaux Arts du Canada, Ottawa, 1992 

Le Devedec Nicolas, De I’humanisme au post-humanisme : les 
mutations de la perfectibility humaine, Revue du MAUSS, 21 
decembre 2008. 

Le Goff Jacques, Une histoire du corps au Moyen Age, Editions 
Liana Levi, Paris, 2003. 

Legrand Jacques, Chronique du XX e siecle, Editions 
Boulogne-Billancourt, Paris, 1993 

Lemaire Gerard-Geeorges, Le noir, Edition Hazan, Paris, 2006. 

Lemieux Michel, Voyage au levant, Editions Septentrion, 
Quebec, 1992. 

Lemoyne Serge, Lista Giovanni, Nakov Andrei, Les avant- 
gardes, Edition Hazan, Paris, 1991. 

Lenoble Robert, Histoire de I’idee de nature, Editions Albin 
Michel, Paris, 1969 

Lenoir Frederic, Tardan-Masquelier Yse, Le livre des Sagesses, 
Editions Bayard, Paris 2002 

Lenoir Frederic, Les metamorphoses de Dieu, Editions 
Hachette-Plon, Paris, 2003 

Lenoir Rene, A la recherche du sens perdu, Editions Michalon, 
Paris, 2003 



Leveque Pierre, Betes, dieux et hommes, Editions Messidor, 
Paris 1985. 

Levi Pierre, Si c’est un homme, Editions Presses-Pocket, Paris, 
1988. 

Levi-Strauss Claude, Tristes Tropiques, Presses Pocket-Plon, 
Paris1955. 

Leroi-Gourhan, Les religions de la prehistoire, PUF, Paris, 
1976. 

Lindfors, Bernth, Africans on Stage. Studies in Ethnological 
Show Business, Indiana University Press, USA, 1999 

Linssen Robert, La spirituality quantique, Editions du 
Mortagne, 1995 

Loux Frangoise, Le corps dans la society traditionnelle, 
Editions Berger-Levrault, Paris, 1979. 

Lowry Michael, Sayre Robert, Revolte et melancolie, Editions 
Payot, Paris, 1992. 

Lyndee Susan, Nelkin Dorothy, La mystique de I’ADN, Edition 
Belin, 1998. 

Maitre Eckhart, Traites et Sermons, Editions Aubier-Montaigne, 
Paris, 1942. 

Mandel Gabriel, Les arts premiers, Edition Solar, Paris, 2002. 

Marcel Jean, Histoire de la peinture surrealiste, Editions du 
Seuil, Paris, 1959. 

Marcus Greil, Lipstick Traces, Editions Allia, Paris 1998. 



1994. 



Marcuse Herbert, L’homme unidimensionnel, Editions de 
Minuit, Paris, 1968 

Marinjnissen Roger-Henri, Ruyffelaere Peter, L’ABCdaire de 
Bosch, Edition Flammarion, Paris, 2001 

Masson Andre, Toute la memoire du monde, les sentiers de la 
creation, Editions Skira, Geneve, 1974. 

McLuhan Marshall, Pour comprendre les medias, Editions 
Hurtubise HMH, Montreal, 1968. 

Menand Louis, American art and the Cold War, The New Yoker 
magazine, October 17, 2005 

Menard G., Miquel C., Les ruses de la technique. Le 
symbolisme des techniques a travers I’histoire, Editions Boreal, 
Montreal, 1988. 

Meredieu Florence de, Arts et nouvelles technologies, Editions 
Larousse/VUEF, Paris, 2003. 

Messadie Gerald, Histoire generale du Diable, Edition Robert 
Laffont, Paris 1993 

Michaud Yves, La crise de I’art contemporain, PUF, Paris, 1997. 

Michaud Yves, L’Art a I’etat gazeux, Editions Stock, Paris 2003. 

Milon Alain, La realite virtuelle, Editions Autrement, Paris, 2005. 

Minois Georges, Histoire du mal de vivre, Editions de la 
Martiniere, Paris 2003. 

Miquel Pierre, Le pouvoir et I’artiste, Edition Belfond, Paris, 



Mirzoeff Nicholas, L’artiste au corps a corps avec I’histoire, 
Courrier de I’Unesco, juillet/aout 2001 

Mohen Jean-Pierre, Arts et Prehistoire, Editions Pierre Terrail, 
Paris, 2002. 

Morin Edgar, La Methode-3, La connaissance de la 
connaissance, Editions du Seuil, Paris, 1986 

Morin Michel, Creer un monde, Editions Hurtubise HMH, 2000. 

Moscovici Serge, Hommes domestiques et hommes sauvages, 
Union generale d’editions, collection 10/18, Paris, 1974. 

Moscovici Serge, Essai sur I’histoire humaine de la nature, 
Editions Flammarion, Paris, 1991. 

Mourral Isabel, Millet Louis, Histoire de la philosophie par les 
textes, Tome l-ll, Editions Gamma, Paris, 1988. 

Mourre Michel, Malgre le blaspheme, Editions Julliard, Paris, 
1951 

Mouton Georgette, Jeunesse et Genese du nazisme, Les 
Editions universelles, 2001. 

Moyse A-M, Les Hommes et leurs Dieux, Librairie Larousse, 
Paris, 1982. 

Muchembeld, Une histoire du diable, Editions du Seuil, Paris, 
2000 . 

Muchembeld, Le roi et la sorciere, I’Europe des buchers, XV e - 
XVI I l e siecle, Editions Desclee, Paris, 1993. 



Mumford Lewis, Technique et Civilisation, Edition du Seuil, 
Paris, 1950. 

Mumford Lewis, La cite a travers I’histoire, Editions du Seuil, 
Paris, 1964. 

Mumford Lewis, Le Mythe de la machine, Editions Fayard, tome 
I, 1973, tome II, 1974, Paris. 

Mundel Khan Gabriel, Mahomet, le prophete, Editions 
Acropole, Paris, 2002 

Nancy J.L., L’Experience de la liberte, Editions Galilee, Paris, 
1988. 

Nakov Andrei, Les avant-gardes, I’avant-garde russe, Edition 
Hazan, Paris 1984. 

Nasr Seyyed Hossein, La religion et I’ordre du monde, Editions 
Medicis-Entrelacs, Paris, 2004. 

Nasr Seyyed Hossein, Introduction to Islamic Cosmological 
Doctrines, The State University of New York Press, Albany, 
1948 

Neret Gilles, Erotique de I’art, Edition Taschen, Koln, 1993 

Nicosia Gerald, Memory Babe, Editions Quebec-Amerique, 
Montreal, 

1994. 

Nietzsche Friedrich, Oeuvres completes, Gallimard/La Pleiade, 
Paris. 

Nietzsche Friedrich, Ainsi parlait Zarathoustra, Edition Folio, 



Paris. 



Noorbergen Christian, Les distances du divin, Artenslon, no 14, 
p.7, 2003. 

Onfray Michel, La puissance d’exister, Editions Grasset, Paris, 
2006 

Otte Marcel, Prehistoire des Religions, Masson, Paris, 1993 

Ouellet Pierre, Le sens de I’autre, Editions Liber, Montreal, 

2003 

Palmier Jean-Michel, L’expressionnisme comme revolte, Tome 
I et II, Editions Payot, Paris, 1980. 

Papon Pierre, Le temps des ruptures, Editions Fayard, Paris, 

2004 

Parrinder Geoffrey, Les Religions du monde, Hasso Ebeling 
International Publishing, Luxembourg, 1981 

Pascal Blaise, Pensees, CEuvres completes, Editions de la 
Pleiade - Gallimard, 1957. 

Pelletier Jean-Jacques, La chair disparue, Editions Alire, 1998 

Pelt Jean-Marie, Dieu de I’univers, science et foi, Editions 
Fayard, Paris, 1995 

Perec Georges, Les Choses, une histoire des annees soixante, 
Editions Julliard, Paris, 1965. 

Pergamon Metropolite Jean de, L’ascetisme ecologique... , 
Notre Planete, PNUE, volume 7 no: 6, 1995. 



Pewzner Evelyne, L’homme coupable, Editions Odile Jacob, 
Paris. 1996 

Pignarre Philippe, Mythologies d’aujourd’hui, Nouvel 
Observateur, Hors-serie, 2004 

Pingaud Bernard, La bonne aventure, Editions du Seuil, Paris, 
2007. 

Pitts Rembert Virginia, Mondrian aux USA, Parkstone Press, 
USA, 2002. 

Platon, Le banquet, Flammarion, coll. Gamier Flammarion / 
Philosophie, Paris, 1999. 

Poe Edgar, Eureka ou essai sur I’univers materiel et spirituel, 
Editions Robert Laffont, Paris, 1989. 

Pois Robert A., La religion de la nature et le national socialisme, 
Edition du Cerf, Paris. 

Poissant Louise, Pragmatique esthetique, Editions Hurtubise 
HMH, Montreal, 1994. 

Poissant Louise, Esthetique des arts mediatiques, tome 1 & 2, 
Presses de I’Universite du Quebec, Montreal, 1995. 

Popovic Pierre, Les premices d’un refus (global), Etudes 
Frangaises, vol.23, no : 3, Montreal, 1987. 

Pradel Jean-Louis, La figuration narrative, Editions Hazan, 
Paris, 2000. 



Rasmussen, 2004 



Rasponi S., Michelangelo, Edition CELIV, Paris 1990 

Rauschning Hermann La revolution nihiliste, Edition Gallimard, 
Paris, 1980. 

Read Herbert, La philosophie de I’art moderne, Edition Sylvie 
Messinger, Paris 1988. 

Rehban Gerard, Histoire de la philosophie par les documents, 
Editions Zgharta, Beloeil, 1991. 

Rhodes Colin, Le Primitivisme et I’art moderne, Thames & 
Hudson, Paris, 1997 

Ribon Michel, Esthetique de la catastrophe, Editions Kime, 
Paris, 1999 

Ricoeur Paul, Le conflit des interpretations, Editions Le Seuil, 
Paris, 1969 

Robert Guy, Borduas ou le dilemme culturel quebecois, 
Editions Stanke, Montreal, 1977. 

Robillard Yves, Quebec Undergroung, tome I, tome II, tome III 
Editions Mediart, 1973, Montreal 

Robitaille Antoine, Le nouvel homme nouveau, Editions du 
Boreal, Montreal, 2007. 

Roco M.C., Bainbridge W.S., (sous la dir. de), Converging 
Technologies for Improving Human Performance, National 
Science Foundation, Arlington (Virginie), 2002. 

Rodinson Maxime, De Pythagore a Lenine, Editions Fayard, 
1993. 



Rose Barbara, Le monochrome de Malevitch a aujourd’hui, 
Editions du regard, Paris 2004. 

Rouss Jean-Marie, Jack Kerouac le clochard celeste, Editions 
Renaudot, Paris, 1989. 

Roy Annick, L’inconvenient, revue litteraire, Montreal, 2000. 

Ruby Marcel, Histoire de Dieu, Editions du Rocher, Paris 2002 

Russ Jacqueline, La marche des idees contemporaines, 
Armand Colin Editeur, 1994. 

Sandler Irving, Triomphe de I’art americain, Edition Carre, 
Paris, 1990. 

Saul John, Vers I’equilibre, Editions Payot, Paris, 2001 

Saunders Frances Stonor, Qui mene la danse ? La CIA et la 
Guerre froide culturelle, Editions Denoel, Paris, 2003. 

Schaeffer J-M., La fin de I’exception humaine, Editions 
Gallimard, Paris, 2007. 

Marshall Sahlins 

Schnapp Alain, Prehistoire et Antiquite, Editions Flammarion, 
Paris, 1997 

Schuon Frithjof, Racines de la condition humaine, Editions de 
La Table Ronde, Paris, 1990. 

Schulz Bruno, Les boutiques de cannelle, Editions Denoel, 
Paris, 1974. 



Segal Abraham, Abraham, Enquete sur un patriarche, Editions 



Bayard, Paris, 2003. 

Semprun Jorge, Mai et modernite, Editions Climats, 1995. 

Slama Alain-Gerard, L’angelisme exterminateur, Editions 
Grasset & Fasquelle, Paris, 1993 

Sloterdijk Peter, Regies pour le pare humain, Editions Mille et 
Une nuits, 1999. 

Sloterdijk Peter, La domestication de I’etre, Paris, Mille et Une 
Nuits, Paris, 2000, 

Sourgines Christine, Les mirages de I’art contemporain, 
Editions La table ronde, Paris, 2005. 

Steiner George, Reelles presences, Editions Gallimard, Paris, 
1989. 

Stierlin Henri. Le monde de la Grece, Edition Princesse, Paris, 
1980 

Syboni Daniel, Les trois monotheismes, Editions du Seuil, 
Paris, 1992 

Tadie Benott, Le polar americain, la modernite et le mal, Edition 
PUF, Paris, 2006. 

Taguieff P-A, Le sens du progres. Une approche historique et 
philosophique, Editions Flammarion, Paris, 2004. 

Taguieff P-A, La bioethique ou le juste milieu. Une quete de 
sens a I’age du nihilisme technicien, Fayard, Paris, 2007. 

Taylor Charles, Grandeur et misere de la modernite, Bellarmin, 
1992 



Tazartes Maurizia, Guide du futurisme, Canal Editions, Paris, 
1998. 

Teilhard de Chardin Pierre, Le phenomene humain, Editions du 
Seuil, Paris, 1955. 

Teilhard de Chardin Pierre, L’avenir de I’homme, Editions S.l, 
Bruxelles, 1959. 

Teilhard de Chardin Pierre, Sens humain, sens divin, Editions 
du Seuil, Paris, 1971. 

Pantheisme, Action, Omega, Editions Desclee de Brouwer, 
Paris, 1967. 

Thomas Hugh, Histoire inachevee du monde, Editions Robert 
Laffont, Paris, 1986 

Thuillier Pierre, La grande implosion, Editions Fayard, Paris 
1995 

Tillich Paul, Le courage d’etre, Editions Casterman, Paris, 1967 

Touati Armand, Aux limites de I’humain, Cultures en 
mouvement, Editions Desclee de Brower, Paris 2003 

Toynbee Arnold, L’histoire, Editions Payot, Paris, 1995. 

Vadeboncoeur Pierre, Une tradition d’emportement - Ecrits 
(1945-1965), PUL, Quebec, 2007. 

Vadeboncoeur Pierre, L’humanite improvisee, Editions 
Bellarmin, Montreal, 2000. 



Editions Bellarmin, Montreal, 2005. 

Seters John van, In Search of History, Historiography 

Valabreque Frederic, Malevitch in Le siecle rebelle, Editions 
Larousse, Paris 1999. 

Varichon Anne, Couleurs, Editions du Seuil, Paris, 2000. 

Vergne Philippe, I’Art au corps, Editions Musee de Marseille, 
1996 

Vermaseren M., Mithra, ce dieu mysterieux, Editions Sequoia, 
Paris-Bruxelles, 1960 

Vigneault Louise, Identite et modernite dans I’art au Quebec, 
Editions Hurtubise HMH, Montreal, 2002 

Villanueva Migue Angel, Sex Pistols - Punks not dead - Edition 
La Mascara, Valence, 1995. 

Volpert Jean-Frangois, La machine a exister, Edition Privat, 
Toulouse, 

1978. 

von Clausewitz C., De la guerre, Ulstein ed., Vienne, 1981, 

Walther Ingo F., Ruhrberg Karl, L’art au XX e siecle, peinture, 
Editions Taschen, Koln, 2005 

Walther Ingo F., Schneckenburger Manfred, Fricke Christiane, 

Honnef Klaus, L’art au XX e siecle, sculpture, nouveaux medias, 
photographie, Editions Taschen, Koln, 2005. 



Vadeboncoeur Pierre, Essais sur la croyance et I’incroyance, 



Wasqueriel Emmanuel de, Le Siecle rebelle, Editions Larousse, 



Paris 1999. 



Carfantan Serge, Philosophie et spirituality, http://seraecar.club.fr 



Weinberg Steven, Le reve d'une theorie ultime, Editions Odile 
Jacob, Paris, 1997. 

Wiener N., Cybernetique et societe. L’usage humain des etres 
humains, Editions UGE, coll. 10/18, Paris, 1954. 

Whitford Frank, Egon Schiele, Editions Thames & Hudson, 
Paris, 1990. 

Ziegler Jean, Les vivants et les morts, Editions du Seuil, 

Paris, 1975 

Zuppiroli/Bussac, Le traite des couleurs, Presses 
polytechniques et universitaires romandes, Lausanne, 2001 

Source electronique 

Andral Jean-Louis, in Art contemporain en France - Tous les 
pluriels du rien et du singulier, http://www.adpf.asso.fr 

Beauron Eric, L’espace, les automates et le vegetal (Hopper II) 

http://www.lampe-tempete.fr/Hopper2.htm 



Chimot Jean-Philippe, Les desastres de la guerre, Revue 

Amnis, p.6, http:// www.univ-brest.fr/amnis 

De Man, Thomas, Ere des masses, 

http://www.uaac.ca/Classiaues des sciences sociales/ . 2005 

Leoni-Figini Margherita, Le corps a I’oeuvre, 

http:// www.centrepompidou.fr/education . 

Saint-Martin Isabelle, Figures du religieux dans I’art 
contemporain, http://eduscol.education.fr 

Trottein Serge, Le post-humanisme de Nietzsche : reflexions 
sur un trait d’union, Noesis, N°10, 

http://noesis.revues.org/document662.html . 



Bedard Jean, Nicolas de Cues et le bonheur mystique de la 
docte ignorance, http://www.revueliberte.ca/252_bedard.html. 

Bergman Jerry, traduit par Ketsia Lessard, Le darwinisme et 
I’holocauste nazi, http://www.trueoriain.org/holocaust.asp 

Bellat Fabien, Sur I’art de la propagande , www.eberfole.chez-alice.fr 

Bonnin Jerome, http://www.artelio.org/art . 

Braffort Paul, Science et litterature, www.paulbraffort.net 



